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Cap. 17. VIRUSES AND THE EVOLUTION OF LIVE (Viruşii şi evoluţia vieţii)225 


Într-un habitat intens viral, supraviețuirea gazdelor depinde pe deplin de un 
sistem dinamic de evoluţie virus-celulă care promovează transferul orizontal al ADN- 
ului, 

Virusolog Luis P. Villareal 


Pentru soția mea, 
cu mulțumiri pentru înţelegerea oferită. 


Ființa umană este chemată nu numai să devină o fiinţă umană — ceea ce ea nu 
este încă — ci un dumnezeu. „Dumnezeu s-a făcut om pentru ca omul să devină 
dumnezeu ” au spus Părinţii Bisericii... 

Persoana unică a fiecăruia este ţinută ascunsă, secretă, în ape.... Inconştientul 
este chemat să devină conştient. Noi avem astfel de făcut să crească Numele, Fiul 
omului- căci Numele, este esențialmente Fiul omului — care este în interiorul nostru. 

Corpul nu exprimă ceva viu decât atunci când intrăm în rezonanţă cu persoana 
interioară, care este numită şi „carne”. Carnea, basar în ebraică, este făcută din bar, 
fiul, şi din litera Sin, care exprimă spiritul din om. ..... Latura bar face din noi fiinţe 
vorbitoare; este latura structurantă, logică. Latura Sin este cea care poate să ne facă 
să pătrundem femininul interior în profunzimile lui cele mai adânci. Dacă cele două nu 
sunt echilibrate — şi adesea acesta este cazul — aceasta poate fi nebunia sau altfel 
raționalismul. 

Fiecare organ, fiecare membru este legat într-un mod foarte intim cu un corp 
mult mai subtil şi că acest corp energetic este programat să devină om şi apoi 
dumnezeu. Dar în situaţia noastră de exil, noi creăm o discordanţă totală între corpul 
nostru energetic şi corpul nostru fizic, discordanţă care stă la originea bolii. 


Annick de Souzenelle ! 


1 Annick de Souzenelle este recunoscută pentru studiile sale de hermeneutică biblică, graţie 
cărora a fost descrisă ca „un Mircea Eliade feminin". S-a convertit, la 30 de ani, la ortodoxie, din 
perspectiva căreia abordează în lucrările sale dialogul dintre spiritualitatea creştină şi cea ebraică. 
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PARTEA l-a 


PROLOG 


Pasionat de lectură am fost încă din copilărie. Mama mea, fiind şi bibliotecară, 
primea la fiecare trei luni un pachet cu cărți noi pentru biblioteca școlii. Eu şi frații mei 
eram primii beneficiari a acestor cărți. Citeam orice, dacă ne atrăgea titlul. După cartea 
lui Toni Victor Moldovan? "Programul Terra un atentat extraterestru asupra omenirii” 
şi cartea lui Jeremy Narby* "Sarpele cosmic”, lectura la întâmplare a încetat şi m-am 
orientat spre cărțile dedicate ezoterismului. Nu am neglijat nici cărțile ştiinţei oficiale 
despre Univers şi om. Având o atracţie deosebită către cercetătorii nonconformişti, care 
se abat de la dogma științei oficiale şi a căror rezultate sunt incitante, am luat contact cu 
teoria lui Luis P. Villareal“ şi teoria lui Mâximo Sandin;. 

Cartea de faţă se vrea un rezumat al cărţii în patru volume, "Virusul sau Cel ce 
Este", ce conţinea cca. 1500 de pagini format A4, devenind în felul acesta mult mai 
accesibilă. Este greu să prezint argumentele existenţei unui genom străin în noi“ şi a 
felului cum ne conduce din interior, într-un mod logic şi sistematizat. Am tăiat și am 
reformulat sute de pagini, redând pasaje întregi din autori consacraţi pentru a da greutate 
teoriei mele. 

Tot ce se întâmplă cu virionul' (de la intrarea în celulă până la ieșirea sa), 
cuprinde o decapsidare şi eliberare a unui genom format din doi ARN ce prezintă o 
asimetrie cauzată de ARN-ul monocatenar, o deghizare în ADN fals cu ajutorul 
transcriptazei inverse, deci o acțiune vicleană şi secretă în vederea clonării, un limbaj 
comun între cele două genomuri pentru fabricarea propriilor componente, o 
autoasamblare supervizată printr-o Judecată de Apoi şi o părăsire a celulei printr-o liză 
Apocaliptică. Aceste etape apar în legendele despre Crima primordială, Androginie, 
Handicap, Gemeni, Limba naturii, Trickster şi Secretomanie dar şi în tehnicile 
diferitelor căi spirituale. 


2 Toni Victor Moldovan, anestezist şi scriitor, pasionat de decodări de texte vechi. 

3 Jeremy Narby este un antropolog și autor canadian. În cărţile sale, Narby examinează 
şamanismul, biologia moleculară şi cunoştinţele şamanilor despre botanică şi biologie prin utilizarea 
enteogenilor în multe culturi. 

4 Luis P. Villarreal, de origine mexicană, născut în Los Angeles, este profesor emerit la 
Departamentul de Biologie Moleculară şi Biochimie, Școala de Ştiinţe Biologice; Universitatea din 
California, Irvine. 


5 Mâximo Sandin este doctor în ştiinţe biologice şi bio-antropologie şi a lucrat ca profesor de 
evoluție umană şi ecologie la Departamentul de Biologie al Universităţii Autonome din Madrid. 
6 Popol Vuh spune: 


Iată ce cuvinte au rostit ei, luându-și rămas bun. Şi atunci Balam-Quit a lăsat semnul fiinţei 

sale: «lată amintirea despre mine pe care v-o las vouă; Aceasta va fi tăria voastră. Îmi iau bun 

rămas, fiind cuprins de tristeţe, a adăugat el. Şi le-a lăsat, ca simbol al ființei sale, pizom- 

după cum s-a numit (ARN viral). 

Nu se putea desluşi ce anume înfăţişează, căci era în întregime înfăşurat şi nu se putea dezveli. 

Şi nu se Zăreau cusături, pentru că nimeni n-a văzut când aceasta a fost înfășurată. lată, astfel 

şi-au luat ei rămas bun, iar apoi s-au şi făcut nevăzuţi acolo, în piscul muntelui Hacavitz. 

% Virus matur şi inert energetic (o "piatră”) 
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Cap.1. RETROVIRUSUL 


Conform poveştilor Creaţiei bazate pe revelaţie, motorul existenței este 
Conştiinţa lui Dumnezeu, care doreşte să obțină un trup material nemuritor. Totuşi, 
reuşitele sunt limitate de Foame şi Moarte, care distrug totul. În Cartea întâi, Brahmana 
II a Brhadaranyaka Upanisad, se afirmă că iniţial nu exista nimic altceva decât Moartea 
şi Foamea, care sunt asociaţi cu Dumnezeu”. Dumnezeu şi-a creat un al doilea trup cu 
memorie și capacitate de comunicare, iar prin intermediul gândurilor şi cuvintelor, 
acesta a creat tot ceea ce există. Perspectiva ştiinţifică a acestui proces implică relaţia 
dintre energie şi materie, descrisă de formula lui Einstein, E = mc?, în care energia 
conștiinței generează materie în mişcare. În plus, acizii ribonucleici (ARN) sunt 
menționați ca fiind responsabili de sinteză și structură informaţională, având influență 
asupra comportamentului celular. 


step 1 step 2 

AHSHsHuHeHeHA] [uHcHeHaHsHsHu] 
ORIGINAL SEQUENCE COMPLEMENTARY 
FORMS SEQUENCE FORMS 
COMPLEMENTARY ORIGINAL SEQUENCE 
SEQUENCE 

ai zi [uHeHeHAHeHeHu] 
luHcHeHAHsHsHu] [aHsHsHule He HA] 


Replicarea unei secvenţe de polinucleotide (aici o moleculă de ARN). În etapa 1, 
molecula de ARN originală acționează ca șablon pentru a forma o moleculă de ARN cu 
secvență complementară. În etapa 2, această moleculă de ARN complementară 
acționează ea însăşi ca şablon, formând molecule de ARN cu secvența originală. 
Deoarece fiecare moleculă şablon poate produce mai multe copii ale șirului 
complementar, aceste reacții pot duce la "multiplicarea" secvenţei originale.” 


Cu toate acestea, Moartea şi Foamea împiedică realizarea dorinței Conștiinţei lui 
Dumnezeu de a avea un trup nemuritor. Soluţia de compromis pentru a prelungi 
existenţa, conform Brahmanelor, este Sacrificiul, iar Kabir! ne sfătuieşte să privim doar 
pe "Unul" în toate şi să evităm să fim abătuţi de cel de al Doilea. "Unul" poate fi găsit în 
retrovirusul cu genom ARN monocatenar, care dirijează existența pentru a-i asigura 
Conştiinţei lui Dumnezeu un "trup nemuritor”. 

* 

Un retrovirus este un virus ARN care se poate replica în celula gazdă. Are circa 
70 nm în diametru, tinde să aibă o formă sferică, nucleocapsida având dimensiunile de 
circa 40 nm. 

Retrovirusurile conţin două copii identice ale unei catene +ARN, lungă de 
aproximativ 10.000 de nucleotide, înconjurată de o capsidă şi un înveliş proteic. 
Genomul lor conţine doar trei gene majore: coduri gag pentru o proteină mare care este 
scindată în proteine capsidă de către o protează, coduri pol pentru transcriptaza inversă 
ŞI integrază şi coduri env pentru precursorul proteinelor spike/de matisare. Majoritatea 


7 La început, aici nu era nimic. Numai de Moarte era învăluit Acesta, de Foame, căci Moartea 
este Foame. Și-a pus în gând (manas) astfel: , 

8 Ea a dorit: Să mi se nască al doilea trup/Sine (atman). Moartea-Foame s-a împerecheat prin 
gând (manas) cu Cuvântul (vac). Cu glasul şi cu Sinele/trupul, aceasta a creat tot ce există. 

9 Vezi "Molecular Biology of the Cell", ediţia a-IV-a. 

10 Vezi Aldous Huxley, "Filosofia perenă", pg. 22 ("Priviţi-l doar pe Unul în toate câte sunt, al 


Doilea este cel care te abate de la calea cea dreaptă ".). 
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retrovirusurilor au câteva gene accesorii pe lângă gag, pol şi env. 


Proteine ENV: 
Anvelopă lipidică 3 (+) sens ARNS 
Proteine GAG: 

Nucleocapsidă 

Matnce 

Capsidă Proteine PRO-POL: 
Revers Transcriptază 
Protează 
Integrază 


Zoharul explică extrem de amănunţit selectarea grupelor de gene ale genomului 
viral, prin notarea lor cu literele alfabetului ebraic. Structuri genetice mai mari (mai 
multe litere) au format nume proprii. Toate aceste elemente notate prin cuvinte explică 
detalii de clonare a genomului viral. 

Genomul viral este definit energetic cu litere energetice, cum și noi folosim 
literele AGCT (Adenină, Guanină, Citozină, Timină) pentru ADN. 


S'LTR gag pol env 3'LTR 
Yw HG Vi Ha) Yo 


Literele mari aparţin genomului ARN străin, iar literele mici aparțin ADN-ului. 
Genomul retrovirusului are patru caracteristici unice: 
- este singurul genom cu adevărat diploid. 
- este singurul genom produs de aparatură transcripțională a celulei, fără 
participarea unei polimeraze codificată de virus. 
- este singurul genom care necesită un ARN celular specific (ARNt) 
pentru replicare. 
- este singurul genom cu sens pozitiv care nu serveşte direct ca ARNm 
imediat după infecție. 


Retrovirusul foloseşte propria enzimă numită reverstranscriptază pentru a 
produce ADN complementar (ADNc) din ARN şi astfel „întoarce” şablonul inițial, de 
unde și prefixul „retro” (invers). ADNc se termină în secvențe repetate la stânga și la 
dreapta, care sunt cunoscute sub numele de repere terminale lungi (LTRs). LTR-urile 
sunt necesare pentru integrarea ADNc retroviral în cromozomul celulei gazdă. LTR în 
amonte serveşte ca promotor pentru inițierea transcripției, iar LTR în aval conține un 
situs de poliadenilare pentru terminarea transcripției. 

Noua secvență de ADN (ADN complementar, sau ADNc) este incorporată în 
genomul gazdei cu ajutorul unei enzime numite integrază. Celula gazdă se comportă cu 
noua secvenţă de ADN ca și cum aceasta ar face parte din propriile sale instrucțiuni, pe 
care le urmează necondiționat, făcând proteinele necesare pentru asamblarea noilor 
c6pii ale virusului. 


Polyadenylation 
Promoter signal 


| 


DI 030 | po! | en N 
ratata teadtatatatetatavati 


După integrarea în genomul celulelor gazdă, toate cele trei gene sunt transcrise într-un singur ARNm. 
Gag, pol și env sunt genele structurale ale virusului. LTR, repetare terminală lungă. 


În urma integrării, genomul provirus ADN devine în esenţă o colecţie de gene 
celulare şi este la mila celulei pentru exprimare. Singura cale de ieşire a virusului este 
transcripția, formând ceea ce este în esență un mARN total (minus secvențele terminale 
redundante din LTRs). 

La asamblare virusurile întâmpină două probleme: 

1. genomul liniar al virusului este mai lung decât diametrul capsidei şi plierea 
acestuia pentru a intra într-un astfel de spaţiu restrâns necesită ambalarea 
împreună cu genomul a diverse molecule încărcate pozitiv pentru a contracara 
repulsia sarcinii negative cumulate pe grupurile fosfat din coloana vertebrală a 
nucleotidelor. 

2. trebuie să se încapsuleze numai acidul nucleic al virusului şi să se excludă 
moleculele celulei gazdă, dar trebuie să încerce, de asemenea, să împacheteze 
cel puţin unul dintre fiecare dintre segmentele de genom necesare. Ambalarea 
genomului se dovedește a fi destul de ordonată deoarece este mediată de 
semnale de ambalare a unor secvenţe de nucleotide specifice care permit 
virusului să selecteze acizii nucleici genomici din fondul celular. 


Asamblarea urmează un program bine orchestrat. Începe cu ARN şi proteina 
nucleocapsidică întinsă ca o panglică. Panglicea se încolăceşte într-un inel strâns şi apoi 
este forțată fizic să se bucleze în inele mai mari, care formează în cele din urmă 
trunchiul elicoidal din centrul particulei. Subunităţile proteice Matrix se leagă la 
exteriorul nucleocapsidului, rigidizând vârful în formă de glonț şi apoi trunchiul 
particulei şi creează o platformă triunghiulară pentru legarea trimerelor de glicoproteină 
şi a membranei plicului, toate într-o coerentă operaţie în timpul înfloririi particulei din 
celula infectată. 


În replicarea retrovirusurilor există șapte etape de bază (B. W. j Mahy 1998): 
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1. Atasare si penetrare 


2. Decapsidare 
7. Eliberare 


3. Transcriptaza inversa 


4000 0 4 


l. Atașare + Penetrare: legarea proteinelor învelişului viral de receptorii 
specifici de pe suprafața celulară gazdă (Măs şi Melero 2013) + intrarea 
virionilor în celula gazdă prin endocitoză mediată de receptor sau prin fuziune 
membranară (Dimmock, Easton, şi Leppard 2007). 

2. Decapsidare/dezvelire: se elimină capsida virală (Blaas 2016). 

3. Transcriptază inversă/reverstranscriptază: produce ADN complementar 
(ADNCe) din ARN. 

4. Integrază: ADNc este incorporat în genomul gazdei cu ajutorul unei enzime 
numite integrază. 

5. Replicarea viruşilor: multiplicarea genomului prin transcripție şi translație 
(Isomura şi Stinski 2013). 

6. Asamblarea: apare o modificare a proteinelor (maturizare) după ce virusul a 
fost eliberat din celula gazdă (Barman și alţii, 2001). 

7. Eliberarea - prin liză, un proces care de obicei ucide celula prin spargerea 
membranei şi a peretelui celular (Dimmock, Easton, şi Leppard 2007). 


Considerăm că genomul străin din ADN-ul uman conţine strategia pe care omul 
trebuie să o urmeze pentru a-l clona şi astfel, prin iluminări produse în visele lucide şi 
apoi prin consumul de enteogene, îl dirijează pentru atingerea acestui scop. Toate 
Civilizaţiile au fost şi sunt dirijate de genomul străin pentru clonarea sa, ceea ce Toni 
Victor Moldovan numeşte în cărțile sale PIG (program de inginerie genetică). 

În „Corpus Hermeticum”, pg. 56, Hermes Trimegistus spune că „Zeul a împărțit 
Raţiune (Logos) tuturor oamenilor, însă nu şi Minte, fiindcă a voit să o aşeze la mijloc 
ca o răsplată pentru care trebuie luptat. El a umplut un Vas mare cu ea (virus), şi a 
făcut să fie purtat pe pământ. Cel ce se Botează cu botezul acestui Vas, se va înălța la 
cel ce a trimis acest Vas şi va şti pentru ce s-a născut. Cei ce au fost botezați cu Minte, 
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aceştia au fost făcuţi părtaşi la Cunoaştere şi când au primit Mintea au devenit oameni 
desăvârşiţi. Fiind părtaşi la darul Zeului, aceştia sunt mai degrabă oameni nemuritori, 
decât muritori, căci ei cuprind cu Mintea lor toate lucrurile - cele care sunt pe pământ, 
cele care sunt în Cer şi dacă este ceva mai presus de Cer. Și înălțându-se atât de sus, 
văd Binele şi, văzându-l, socotesc că este o adevărată nenorocire ca ei să-şi aibă 
sălaşul aici, pe pământ. Şi disprețuind toate lucrurile materiale şi nemateriale, zoresc 
către acela care este Unul şi Singurul”. 

Israel Regardie, în „Piatra filosofală”, afirmă că alchimiştii reuşesc să scufunde 
conştiinţa şi sentimentul „în marea roditoare a inconştientului” (a genomului străin din 
ADN-ul uman), obținându-se după cum spune Jung „enantiodromia”, adică reunirea 
celor două jumătăţi ale personalităţii aflate în război, punându-se astfel capăt acestui 
război civil. 

De aceea spune Hermes în „Corpus hermeticum”, pg. 58, că „este cu neputinţă 
să fii în acelaşi timp cu lucrurile muritoare şi cu cele divine. Omului care are voinţa de 
a alege îi este lăsat să aleagă între ele; că nici un om nu poate să le aleagă pe 
amândouă. Şi indiferent asupra căruia se îndreaptă alegerea, celălalt va fi micşorat ori 
covârşit, făcând să sporească lucrarea celuilalt. Fără ca mai întâi să-ţi urăşti trupul, 
nu te poți iubi pe tine însuţi, iar iubindu-te pe tine însuţi vei dobândi Mintea şi, 
dobândind Mintea, vei fi părtaş la cunoaştere”. 
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Cap. 2. COINCIDENȚE 


Virusologul Luis P. Villareal consideră că omul a fost creat de virus (Vezi pe You 
Tube filmul documentar ” ”, iar profesorul 
Mâximo Sandin susţine că "genomul uman conține în el fragmentele unui genom viral 
capabile de reîntregire! şi activare”. 

Este important să se facă distincția între un virus şi un virion. Virionul este inert, 
iar forma vizibilă la microscopul electronic, este analogă cu o sămânță sau un spor care 
se poate reproduce doar într-un mediu adecvat, o celulă gazdă. Virusul se referă la 
întregul ciclu de replicare a virionului. 

Oceanele (şi lumea) sunt intens virale. Indiferent de dezbaterea dacă virusurile 
trebuie să fie considerate vii sau nu, viruşii sunt extrem de abundenți, depăşind formele 
de viață celulară pe planeta noastră de cel puţin 10 ori, probabil şi mai mult (Suttle, 
2005). 


D Prokaryotes 
[| Protists 
[| Viruses 


Într-un habitat intens viral, supraviețuirea gazdelor depinde pe deplin de un 
sistem dinamic de evoluţie virus-celulă care promovează transferul orizontal al ADN- 
ului, 


De la faptul că genomul viral este un adevărat inginer genetician şi că şi la 
există minte, a pornit şi teoria mea că ezoterismul, această 


cunoaștere din interior, este o ştiinţă genetică dezvăluită de un genom străin de tip 
retrovirus din ADN-ul nostru (adică Sinele) celor care, prin diverse tehnici, îşi coboară 
conştiinţa (Eul fără trup fizic) la nivelul ADN-ului. Sub îndrumarea genomului străin 
(nu degeaba este numit Antaryamin = conducător interior), prin alchimie internă, Eul 
este ucis (vezi cazul loan Botezătorul!) şi înlocuit cu Sinele, producându-se o "a doua 
naştere” şi o schimbare de personalitate, omul devenind eliberat în viață” 
(ivanmukta). Aceşti eliberați încă din timpul vieţii sunt nonumanii despre care David 
Icke!* susţine în cărţile sale că au condus şi conduc lumea, iar omul este computerul 
genetic al extratereştrilor despre care Toni Victor Moldovan afirmă că nu știe unde este 
amplasat. 


Ii Cercetătorii britanici au făcut un experiment în care au pus lanţuri separate de ADN în apă şi 
au urmărit cum începeau să formeze aglomerări sferice de material genetic. O secvenţă lungă de 249 
de baze chimice (numite nucleotide) a fost marcată cu vopsea fluorescentă pentru a fi urmărită cum se 
ataşează de alte fragmente de ADN din interiorul aglomerării. Rezultatele au fost uluitoare şi 
inexplicabile. Secţiunile de ADN care se potriveau exact s-au recunoscut reciproc chiar şi când erau 


separate în apă de distanţe care nu permiteau niciun fel de contact fizic. Şi pentru că recunoaşterea 
este o trăsătură pe care o atribuie aioți, HI 

12 Epigenetica (expresie atribuită lui Conrad Waddinton (1905-1975) ar putea da o explicație 
pentru modul cum un virus, dezmembrat până la cele mai mici componente, se poate, după 


regenerarea acestora, autoasambla. 


13 loan Botezătorul (primul EU) referindu-se la lisus (noul EU) spune: „Trebuie ca el să 
„Annick de Souzenelle în "Simbolismul corpului uman", pg.414 
14 David Vaughan Icke (pronunţat /aik/) este un scriitor care din 1990 s-a devotat cercetării a 


"cine sau ce controlează cu adevărat lumea" 
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Această definiție dată de mine ezoterismului este în concordanţă cu cea din 
Dicţionarul enciclopedic român 1964: transmitere a unui secret ascuns numai unui 
număr restrâns de inițiați, dar și cu cea din Encyclopedie Multimedia Hachette care 
spune că sensul profund al cuvântului s-ar referi la "adevărata cunoaștere” care nu este 
de natură raţională și, deci, nu poate fi exprimat prin limbajul obişnuit ci prin așa zisa 
limbă a naturii. Aceste adevăruri ascunse se regăsesc în textele hermetice (alchimie, 
kabbală), în mituri şi cărți sacre. Şi Serge Hutin, în Encyclopedia Universalis, susţine, 
citând din neoplatonicul Plutarh, că este vorba despre învățături imemoriale, transmise 
şi rămase neschimbate de-a lungul epocilor prin perpetuul lanţ inițiatic maestru-discipol. 
Acest corpus, edificiu impozant de "adevăruri fundamentale" s-ar oferi şi astăzi celor 
demni de el'5. Rene Guenon!* consideră Ezoterismul ca fiind identic cu "metafizica 
tradițională”. 

După cum a semnalat primul, Desparmet!” („Le mal magique”, pag. 221): 
“Există în străfundul organismului uman o putere parazită (genom străin), ca un alt 
organism invizibil care, amestecat inseparabil cu al nostru, este totuşi distinct. Acest 
străin misterios nu pare să se nască odată cu noi, el nu-şi face simțită prezenţa în orice 
moment şi nici în toate perioadele vieţii... el poate evita copilăria şi poate, de 
asemenea, cel mai adesea, să părăsească bătrânețea...” *... el nu se strecoară în noi 
decât la pubertate, şi atunci, şi în timpul vieţii adulte, invadează atât de bine fiinţa 
noastră încât o supune şi o tiranizează” (op. cit., pag. 2). 

Virionul, viu sau neviu funcție de cercetători, ființă şi neființă după ezoteriști, 
este o ”piatră” şi sub această denumire îl vom întâlni în cărțile sacre. Este Oul Cosmic 
prin formă, este Pasărea Phoenix prin descompunere în celulă și refacere, este Sămânţa 
nemuririi din literatura ezoterică, prin durata de viață. Este Bobul de muștar din Biblie, 
prin mărime: Împărăţia Cerurilor este asemenea grăuntelui de muştar, pe care, luându- 
], omul l-a semănat în țarina sa şi care este mai mic decât toate seminţele, dar când a 
crescut este mai mare decât toate legumele şi se face pom, încât vin păsările cerului şi 
se sălăşluiesc în ramurile lui. 

Potrivit filozofiei antice, din această sămânță întregul univers a crescut ca un 
copac. Numărul 1746 este suma dintre 1080 (gematria Duhului Sfânt) şi 666 (gematria 
Fiarei din Apocalipsa). Este gematria Spiritului Universal (To mvevuo KoGuov) şi 
gematria numelui dat luminii care se contopea cu energiile Spiritului Pământului în 
Templul din Ierusalim. Numele acestei lumini a fost Gloria Dumnezeului lui Israel (4 
Soca Tov 0gov 'Iopon)), având gematria 1746. 

Virionul este ceea ce Giovanni Bracesco, medic şi alchimist italian, spune despre 
divinitate şi marele secret: ”e piatră și nu e piatră, se găseşte peste tot, e un lucru umil 
și prețios, ascuns și cunoscut de toți. E un spirit sub formă de corp şi totuși nu e corp”. 

Virionul face ce spune Ostanes, o autoritate în alchimia arabă şi persană: 
"această piatră vă vorbeşte şi voi nu o înțelegeţi. Vă cheamă și voi nu îi răspundeţi. O 
ce prostie | Ce surzenie vă închide urechile ! Ce vrajă vă înăbuşă inima 1!” 

În Deuteronom se utilizează metafora ontologică a pietrei când proclamă 


15 Marcel Tolcea, Cap. al II-lea din Fzoterism şi comunicare simbolică, Editura Universităţii de 
Vest, Timişoara, 2004, pp. 71-108. 
16 Rene Guenon, pe numele complet Rene Jean-Marie-Joseph Guenon, a fost un filosof şi un 


gânditor francez ce a adus contribuţii importante în studiul mentalităţii tradiționale, metafizicii, 
ezoterismului, simbolismului și ritualurilor de iniţiere. După ce a experimentat de-a lungul vieții mai 
multe tradiţii religioase a decis în cele din urmă să se convertească la islam și să se mute definitiv în 
Egipt, luându-și numele de Abdul Wahid Yahya. 

17 Joseph Desparmet, după o licenţă în arte, a predat franceză şi latină la facultate din Franța 
între 1884 şi 1888. Apoi a cerut un post în colonii pentru a aduna materialele pentru o teză. A 
întreprins studii şi culegeri de tradiție orală prin cercetări etnografice extinse în regiunea Blida şi în 
Mitidja. 
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realitatea absolută a lui Dumnezeu ca sursă unică a creativităţii: „Tu uiţi Piatra care te-a 
adus pe lume, nu-ţi mai aminteşti de Dumnezeul care te-a născut!” (32: 18). 

Alchimistul Alphidius în „Rossarium Philosophorum”, pg. 23, spune că: „la 
piatra (virus) de la care provine marele secret se poate ajunge prin raţionament şi 
cunoaştere”. 

În cele 7 capitole ale lui Hermes, se spune: "Opera e cu voi şi în voi. Găsind-o 
în voi, unde se află continuu, o veţi avea mereu, oriunde ați fi”. Principiul unic 
(genomul viral) în orice „operaţie alchimică” este tată şi mamă a lui însuşi, este propriul 
său fiu, se dizolvă singur, se ucide singur şi îşi dă singur o viaţă nouă. „Lucru unic care 
conţine în sine cele patru Elemente (cele patru baze purinice şi piramidinice) şi are 
stăpânire asupra lor”, „materia înţelepţilor”, numită şi „Piatra” lor (ARN-ul viral), 
„conţine în ea orice lucru de care avem nevoie. Se ucide singură şi apoi reînvie singură. 
Se căsătoreşte cu ea însăşi, se lasă grea însăşi, se dizolvă ea singură în propriul ei 
sânge”. 

Raphael Patai'% spune în cartea "Omul și Templul”: În mijlocul Templului şi care 
constituia podeaua Sfintei Sfintelor, era o rocă autohtonă imensă care era împodobită 
de legendele evreieşti cu trăsăturile particulare ale lui Omphalos, buricul Pământului. 
Această stâncă, numită în ebraică Ebhen Shetiyyah, Piatra Fundaţiei, a fost primul 
lucru solid creat și a fost plasat de Dumnezeu în mijlocul fluidului încă nelimitat al 
apelor primare. Legenda spune că la fel cum corpul unui embrion este construit în 
pântecele mamei sale din buricul său, astfel Dumnezeu a construit pământul concentric 
în jurul acestei pietre, buricul Pământului. La fel cum corpul embrionului își primeşte 
hrănirea de la ombilic, tot pământul primeşte apele care îl hrănesc din acest Ombilic. 

După Rene Guenon, „Formula Solve et Coagula (dizolvare şi coagulare) este 
considerată a conţine, într-un anume sens, tot secretul Marii Opere (Virusul, 
Ierusalimul ceresc), căci aceasta reproduce chiar procesul manifestării universale”. 
Conform cu principiul corespondenţei ce există între diferitele ordine de realitate, 
formula Solve et Coagula se aplică umanităţii în procesul ciclului propriu de 
dezvoltare. 

În Noua Zeelandă, un şef tampo i-a spus unui misionar: "Să nu credeți că sunt 
Om, că originea mea este de pe pământ. Eu vin din ceruri; strămoşii mei sunt toți acolo; 
ei sunt Zei şi mă voi întoarce la ei." - Thompson, The Story of New Zealand, i. p. 95. 


Când lisus a văzut nişte copilaşi, ne spune Evanghelia după Toma, le-a spus 
ucenicilor săi: „Acești copilaşi sunt asemenea celor care vor intra în Împărăție”. „Când 
veţi face din doi unul, înăuntrul ca şi afară, cele de sus precum cele de jos, astfel încât 
să aduceţi bărbatul şi femeia într-unul singur, ca bărbatul să nu mai fie bărbat şi 
femeia să nu mai fie femeie; când veţi face un ochi în locul altui ochi, o mână în locul 
altei mâinii, un picior în locul altui picior și un chip în locul altui chip, atunci veţi intra 
în Împărăţie”. 

În Ioan 8:23 se relatează că Iisus ar fi spus: „Eu sunt de sus: voi sunteţi din 
lumea aceasta, Eu nu sunt din lumea aceasta”, iar Jean Baptiste van Helmont!” nota: 
"Există o carte în interiorul nostru, scrisă de mâna lui Dumnezeu, prin care putem citi 
toate lucrurile”. 


18 Raphael Patai, născut Ervin Gyrgy Patai, a fost un etnograf, istoric, orientalist şi antropolog 
maghiar-evreu. 

19 Jan Baptista van Helmont a fost un alchimist, chimist, medic şi fiziolog din Ţările de Jos de 
sud 
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1.1. Crima primordială 


Într-un amplu studiu numit "Misteriile antichităţii”, Alfred Loisy a cercetat 
sacrificiile în diferite religii, inclusiv în vechile culte ale Orientului, Greciei şi Romei, 
analizând importanţa acestora în misteriile păgânismului greco-roman şi în cultul 
creştin. EI a concluzionat că originile creştinismului nu trebuie căutate doar în iudaism, 
ci şi în vechile religii păgâne, prin intermediul cultelor bazate pe misterii. Exemple de 
mituri care au la origine un fapt divin şi care sunt asociate cu sacrificii și reînviere sunt: 
Zagreus devorat şi revenit la viață, Demeter pierzându-și fiica și regăsind-o, Attis 
mutilat, mort şi reînviat, Osiris ucis şi dezmembrat de Seth, reînviat de Isis, Mithra 
sacrificând taurul pentru a crea ființele, şi Hristos murind pentru mântuirea oamenilor şi 
reînviind în Slavă alături de Tatăl. Aceste mituri sunt asociate cu riturile de iniţiere sacre 
ŞI cu experienţa divinelor încercări şi triumfuri. Participanţii la mistere experimentează 
atât învierea, cât și suferința zeului mântuitor. 

În multe mituri vechi este redată o crimă colectivă și omorul fondator”. 
Rezumând, Rene Girard” spune: 

"Recoltele sunt proaste, vacile avortează; oamenii nu se mai înţeleg între ei. Ai 
spune că satului i s-au făcut farmece. Vina o poartă şchiopul, e limpede. A sosit aici 
într-o bună zi, nu se ştie de unde, şi s-a instalat ca la el acasă. Chiar şi-a permis s-o ia 
de nevastă pe cea mai de vază moștenitoare din sat și să-i facă doi copii. Se pare că la 
ei se petrec tot felul de lucruri necurate! Se bănuieşte că străinul i-a venit de hac 
primului soț al nevestei sale, un fel de potentat local, dispărut în împrejurări 
misterioase şi cam prea repede înlocuit şi într-un rol şi în celălalt de noul venit. Într-o 
bună zi, flăcăii satului s-au săturat şi, punând mâna pe furci, l-au silit pe suspectul 
personaj să spele putina". 

Putem recunoaşte aici povestea genomului străin. ARN-ul monocatenar 
(şchiopul) intră în celulă (aici satul), se inserează în ADN-ul gazdei (ia de nevastă), 
produce elemente virale înlocuind misiunea unei catene a ADN-ului (soțul) şi după ce se 
autoasamblează părăsește celula (spală putina). 

Obiceiul, existent în multe ţări şi redat în multe basme, de căsătorie a unei fiice 
de rege cu un prinţ străin, în urma unei competiţii sau a unor probe şi de înzestrare a 
acestuia cu jumătate de împărăție, este o reflectare în lumea noastră a ceea ce s-a 
întâmplat în i/lo tempore, când virusul (străinul) şi celula (prințesa) s-au unit într-un 
hieros gamos prototip. Se considera că sângele regal (sângele albastru, ARN-ul viral) se 
transmite numai prin femei. 

Din punctul nostru de vedere, poemul asiro-babilonian „Enuma Eliş”, este 
primul care redă Crima primordială, Răzvrătirea şi Țapul ispăşitor. Astfel, Zeul EA, 
dădu poruncă: «Să fie jertfit unul singur dintre zei, să fie nimicit [numai] el, spre a se 
întemeia omenirea! Unească-se deci marii zei, iar vinovatul să fie jertfit, ca să rămână 
în fiinţă ceilalți» şi ucide pe zeul Kingu şi cu sângele său zideşte pe oameni. Astfel, 
prin sacrificarea zeului Kingu, ceilalți vor fi izbăviţi de păcatul de a se fi răsculat, iar 
sacrificatul va deveni primul ap ispăşitor din istoria viului. Aşadar omul cuprinde în el, 
încă de la naştere, păcatul răzvrătirii. Oamenii vor fi numiţi „Capete Negre”? şi vor fi 
păstoriți de Marduk chiar dacă aceştia pot opta în credinţa lor în favoarea unor zei din 


20 Vezi Rene Girard, "7apul ispăşitor" şi "Prăbuşirea Satanei". 

21 Rene Girard a fost un antropolog al violenţei şi al religiei, profesor emerit de literatură 
comparată la Universitatea Stanford şi la Universitatea Duke din Statele Unite. 

22 Capetele Negre (în Sumer, apoi în toată Mesopotamia), este numele oamenilor de rând, mai 


ales păstorii şi ţăranii. Rene Guenon ne spune în cartea sa „Simboluri ale ştiinţei sacre” că această 
denumire are un sens mult mai ascuns, acela de flacără, de starea principială a nonmanifestării, de 
Centru din care va iradia lumina. 
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tabere diferite. 

Acest model: crimă, revoltă şi pedeapsă vor fi folosite în evenimentele care 
marchează salturi decisive în evoluţia genomului străin. S-a văzut că zeii olimpieni ai 
Greciei clasice nu mai sunt nişte victime, dar continuă să comită majoritatea crimelor 
stereotipe care, în alte mitologii, îndreptăţesc trimiterea la moarte a făptaşului. 

Celelalte legende, ca cea amerindiană cu Tecuciztecatl şi Nanauatzin, sau cea 
scandinavă cu zeul Baldr şi Loki nu fac decât să lumineze şi alte aspecte ale modului în 
care a fost creată celula şi virusul şi cum se face clonarea genomului străin: 

Astfel, când Zeii se adună într-un loc numit Teotihuacan [...] şi se întreabă unii 
pe alții: „Cine va fi însărcinat să lumineze lumea?” şi un zeu pe nume Tecuciztecati 
răspunde: „Eu îmi iau sarcina să o luminez.”, se creează ADN-ul celulei eucariote. 
Când zeii vorbind pentru a doua oară întreabă: „Și mai cine altcineva?”, şi uitându-se 
apoi unii la alţii căutând să afle cine va fi acela, şi pentru că nici unul nu îndrăznea să se 
ofere spre a îndeplini o asemenea treabă; toţi se temeau şi se scuzau, au ales pe unul de 
care nimeni nu ţinea seamă şi era acoperit de „bubas” (pustule): „Tu să fii acela, micule 
bubaso”. El s-a supus de bunăvoie şi a răspuns: „Primesc porunca voastră ca pe o 
favoare......” 

După 4 zile de penitenţă, când zeii au văzut că Tecucizecatl se codea, se adresară 
lui Nanauatzin (aşa îl chema pe bubaso), spunându-i: „Hai, Nanauatzin, e rândul tău". 

Abia ce şi-au sfârşit ei vorba, că zeul îşi adună toate puterile, închise ochii, îşi 
luă avânt şi se aruncă în foc. Şi de îndată începu să trosnească asemenea unui obiect 
din care muşcă focul. 

Văzând acestea, Tecuciztecatl îşi luă la rându-i avânt şi se aruncă în flăcări. 

Povestea spune că o dată cu el a intrat în vatră şi un vultur care s-a ars şi de 
aceea această pasăre are acum penele negricioase şi că a fost urmat de un tigru, ce 
numai s-a pârlit, aşa că blana îi este vârstată în alb şi în negru, este o aluzie la virusul 
care intră în celulă ca un vultur şi se comportă aici ca un tigru. 

Şi textele vedice vorbesc despre lupta zeului Indra împotriva demonului Vrtra şi 
a monstrului tricefal pentru a salva zeii şi lumea. Zeul ucide aceste creaturi pentru a 
elibera apele fertilizante pe care le-au închis în adâncul pământului. Vrtra şi monstrul 
tricefal sunt descrişi ca având rangul de brahmani, iar uciderea lor reprezintă un mare 
păcat al brahmanicidului pentru Indra. Pentru a se elibera de povara crimei, Indra se 
roagă ca pământul, copacii şi femeile să preia o parte din păcatul său. Ca rezultat, apar 
pe lume pământuri deşertice, crăpate, răşină curgând din coaja pomilor şi sânge 
menstrual al femeilor. Indra, slăbit de păcat, se ascunde într-un lotus (ADN) timp de un 
an, pentru a-şi ispăşi culpa într-o stare apropiată de moarte. Într-o notă dintr-o carte, se 
menţionează că Vratya purtau un turban, erau îmbrăcaţi în negru şi purtau două piei de 
berbec pe umeri (simbol al inserării în ADN), un baston ascuţit (ARN viral), o podoabă 
în jurul gâtului şi un arc neîncordat (încă nu începuse replicarea). Ei aduceau sacrificii 
într-un car tras de un cal şi un catâr. În timpul unui ritual, un magadha sau brahmacarin 
se împreunau cu o prostituată. Aceste practici au fost introduse de la momentul trecerii 
virusului simbolizat de zeul Agni de la o fază de înmulţire exacerbată la asceză şi 
împreunare fără risipire de sămânță precursoare a tantrăi yoga. 

Există „zvonuri” răzlețe pe marginea tradiţiei iudaice, potrivit cărora Moise ar fi 
fost şi el un exemplu de Țap ispăşitor, o victimă a unei crime colective. Bâlbâială lui 
reprezintă un însemn victimar. Există în el urme de culpabilitate mitică precum uciderea 
egipteanului şi cele zece plăgi din Egipt, greşeli ce atrag interdicţia de a intra pe 
Pământul făgăduinţei. 

Există de asemenea, un fapt extrem de semnificativ, o încercare de a-l arunca pe 
Isus din înaltul unei faleze, pentru că există două moduri de ucidere rituală: căderea din 
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înaltul falezei şi lapidarea. De ce căderea din înaltul falezei ? Pentru că simulează 
plonjonul ARN-ului viral, din capsidă, în citoplasma celulei. De ce lapidare, adică 
omorâre cu pietre ? Fiindcă prin acest gest se înapoiază virionului fragmentul primit de 
om la naştere. 

Scena se petrece la Nazaret. Isus e rău primit în oraşul copilăriei sale; nu poate 
face acolo nici un miracol. Predica rostită în sinagogă îi scandalizează pe ascultătorii 
săi. Părăseşte locul fără probleme, deşi Luca e singurul dintre evanghelişti care ne spune 
altceva: 

Și toți, în sinagogă, auzind acestea, s-au umplut de mânie. Şi sculându-se, L-au 
scos afară din cetate şi L-au dus până pe sprânceana muntelui, pe care era zidită 
cetatea lor, ca să-L arunce în prăpastie; iar EI, trecând prin mijlocul lor, S-a dus (Le 4. 
28-30). 

Nu mai este necesar să ne punem întrebarea de ce Luca înzestrează Nazaretul cu 
o faleză în realitate inexistentă ! 

Şi alte surse sugerează crime colective, de exemplu, că Zarathustra a murit 
asasinat de membrii, deghizați în lupi, ai uneia dintre acele grupări rituale a căror 
violenţă sacrificială el o combătuse. 

Biblia se referă şi ea la o altă crimă petrecută ca efect al integrării virusului în 
ADN-ul celulei, redată prin conflictul dintre Cain şi Abel, renumiţi fraţi din literatura 
biblică. 

Cain a fost primul fiu al lui ADAM şi EVA. Conform Genezei, într-o zi, atât el, 
cât şi fratele său Abel, au adus o jertfă lui Dumnezeu. Abel a adus un miel, pentru că era 
păstor, iar Cain, pentru că se ocupa cu agricultura, a jertfit din roadele pământului. 
Dumnezeu nu a privit cu bunăvoință la jertfa lui Cain, nu atât datorită jertfei, cât 
datorită caracterului său și astfel Cain, orbit de gelozie l-a ucis pe Abel cu o piatră. 

% 

În urma unor cercetări asupra genomului uman s-a aflat întâi că oamenii din Asia 
au în medie mai mult genom neanderthalian decât cei din Europa, iar africanii nu au 
deloc. Deci Europenii, sunt cu toţii, într-un anumit sens, (şi) descendenţi ai omului de 
Neanderthal. Apoi, analizându-se porțiunile din genomul uman unde varianta 
neanderthaliană lipseşte cu desăvârşire, s-a observat că cromozomul X, unul dintre 
cromozomii sexului, nu are descendență neanderthaliană care sugerează un fenomen 
biologic numit sterilitate hibridă. Când două organisme au o rudenie îndepărtată, genele 
legate de fertilitate moştenite pe cromozomul X interacționează slab cu alte gene din 
genom. Interferenţa dintre perechile de gene poate cauza infertilitatea masculilor, care 
au doar un singur cromozom X. Acest lucru se întâmplă când populaţiile nu mai sunt 
chiar atât de apropiate genetic. 

Asta, combinată cu poliandria”, înseamnă că Homo sapiens (din care facem şi 
noi parte), au produs, practic, primul mare genocid din istoria umanităţii. Pe măsură ce 
numărul acestora creştea în progresie geometrică sub protecţia virusului, în acelaşi ritm 
erau distruşi băştinaşii: 


24. Cain va fi răzbunat de şapte ori (la un Homo sapiens erau ucişi 7 
Neanderthalieni) iar Lameh de şaptezeci de ori câte şapte (Facerea, cap. 4). 


Astfel Homo Sapiens - pelasgul, conform Eschyl, este îndreptățit să spună către 
Danau următoarele cuvinte: «Eu sunt Pelasg, fiul vechiului Pământean, a celui născut 
din pământ (a băştinaşului)». 

Cosmogoniile indo-ariene şi semitice, împreună cu unele cosmogonii austro- 


23 Se omora orice copil femelă care se năştea înaintea copilului mascul. 
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asiatice, vorbesc de un „gigant” sau „monstru primordial” (virion), prin sacrificarea 
căruia au luat naştere lumile. Creaţia constă în sacrificiul („moarte violentă” = 
decapsidare) a unei fiinţe mitice. Rig Veda (X, 90) ne vorbeşte de un gigant primordial 
cu o mie de capete şi o mie de picioare (formulă mitică a nedeterminatului şi a 
„infinitului”), care se numea Purusha (purusha înseamnă în sanscrită „om” =virion) şi 
pe care zeii l-au sacrificat („moarte violentă” rituală). Din trupul lui au fost făcuţi cerul 
şi pământul, Soarele şi Luna; din gura lui a ieşit brahmanul (casta), din braţul său 
războinicul, din coapsa lui agricultorul, din picioarele sale casta sudra. Mitologia 
iraniană păstrează această tradiţie cosmogonică a sacrificiului unui gigant primordial 
sub o formă adulterată: Ormuzd creează „boul primordial” şi prototipul omului, 
Gajomard; acesta din urmă e atacat şi ucis de Ahriman, şi din corpul lui sunt alcătuite 
lumile, iar din sămânţa lui răsare perechea umană Masjai şi Masjanay sub forma unei 
plante (Bundahishn, III, L-26; XV, L-24). Gajomard, în avestică Gaya-maretan, 
înseamnă „cel care posedă viaţa muritoare” (muritor, om; cf. purusha) şi este, întocmai 
ca şi Y mir şi Purusha, androgin, aşa cum sunt toate făpturile primordiale. 

Basmele destăinuie axioma că viața (nemurirea) se transmite prin moartea 
violentă (a Eului), de cele mai multe ori adusă în chip viclean la împlinire, căci 
niciodată eroina, ucisă de duşmanca ei, nu piere cu adevărat, ci se transformă în peşte, 
pasăre, brad, floare etc, până când îşi recapătă forma-i omenească. 

Important în miturile cosmogonice nu este amănuntul că lumile au fost făcute 
din substanţa unei fiinţe primordiale — ci că ele au fost făcute prin sacrificarea acestei 
fiinţe. Accentul cade pe actul sacrificial; căci dacă Gigantul a dat „„materia” din care s-a 
urzit Cosmosul, viaţa acestui Cosmos a fost transmisă prin actul sacrificiului. Lumile au 
dobândit o existenţă reală („viaţă”) pentru că au fost însuflețite printr-un sacrificiu, 
pentru că li s-a transmis „viața”/nemurirea  Gigantului sacrificat. Acest 
„Antropocosmos” nu încetează de a exista, după ce a fost sacrificat, decât în aparenţă — 
căci el îşi continuă existenţa în lumile în care s-au născut din el şi care durează pentru că 
el, prin moartea sa violentă, le-a însufleţit. De aceea, când un om (care şi-a activat 
fragmentul de genom viral) moare aici pe pământ, el nu dispare pur şi simplu, nici nu se 
preface în țărână — ci se reintegrează în Antropocosmos. 

Prin fiecare moarte omenească, Antropocosmosul se reface în forma lui 
originară. Fiecare moarte este o reintegrare. 

Conform lui Mircea Eliade, miturile cosmogonice şi antropogonice pot fi reduse 
la următoarele scheme: 

— Cosmosul a fost făcut de zeul suprem sau de zei prin sacrificarea unui Gigant 
(Purusha, Y mir); 

— Cosmosul a luat ființă pentru că a fost „însufleţit” prin moartea rituală care a 
avut loc „în timpul acela”; 

—  însufleţirea „nu constă în simpla transmitere a vieţii şi sufletului Gigantului în 
Cosmos”, ci în primul rând în magia sacrificiului, care face posibilă prelungirea 
„vieţii, Gigantului în forme multiple de existenţă; 

— Nimic viu nu poate dura dacă nu i se conferă „viaţă” şi „suflet” (elemente virale) 
prin sacrificarea unei alte vieţi; 


Numai moartea rituală (moartea violentă a virionului) este creatoare, pentru 
simplul motiv că ea întrerupe firul unei vieţi care nu şi-a consumat toate posibilitățile, 
care nu şi-a îndestulat destinul. Moartea rituală (şi, prin generalizare, orice „moarte 
violentă” împlinită cu sens — adică un sacrificiu, iar nu un accident) declanşează o forță 
(tehnica de clonare) care nu numai că face posibilă „transmiterea” vieţii, ci asigură 


perenitatea noii creaţii (clonei) căreia i-a dat naştere. 
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2.2. Androginia 


Androgin este un termen care provine din cuvintele greceşti &v5pog (andras, 
adică bărbat) şi yvvn (eyne, adică femeie) şi se referă la un amestec de caracteristici 
feminine şi masculine, adică un hermafrodit. 

Androginul a fost văzut de-a lungul timpului în mai multe feluri. Uneori era o 
ființă cu două părţi, sau poate o zeitate. Alteori androginul era o idee ce reprezenta 
armonia sufletului înaintea încarnării sau a nașterii şi organismul asexual după moartea 
fizică. 

Fiind un subiect ambiguu, tema androginului a stat la baza multor discuţii. 

Simbolul androginului apare în religiile lumii începând deja din epoca de piatră, 
însă imaginea divinului feminin şi masculin, uniți într-o ființă, apare numai în 
învăţăturile nondualității. 

Totuşi, în multe culturi apar zeități androgine, care nu personifică direct uniunea 
între masculin şi feminin, ci abrogă de tot diferențierea. 

Astfel, în majoritatea triburilor americanilor nativi, creatorul este văzut ca o 
fuință androgină. De exemplu la Abenaki, acesta se numește Tabaldak. EI creează frații 
Gluskab şi Malsumis din praful de pe mâinile sale. Amândoi primesc puterea de a crea o 
lume bună, însă numai Gluskab alege această cale, cel din urmă căutând răul. 

În mitologia Yoruba, care a pornit din Africa, ajungând și în lumea nouă (a fost 
baza mai multor religii moderne, cum ar fi Santeria”), există credinţa într-un zeu 
androgin al păcii, al purității şi al armoniei numit Olorun sau Părintele Cerului. 

Androginul Huh este zeitatea eternității în Egiptul Antic. Huh înseamnă „fără 
sfârşit“. Interesant este că în cazul acestei divinități androgine și partea feminină poartă 
un nume, Hauhet, ceea ce nu este altceva decât forma feminină a cuvântului „huh“. 

Jakob Bâhme”* prezintă o viziune diferită de cea tipic creştină în legătură cu 
Geneza în cartea sa, Bărbat şi femeie în Dumnezeu și în Creaţie. Geneza este aceeaşi, 
BOhme schimbă, sau mai bine zis scrie povestea dinaintea Creaţiei. 

După cum se poate citi şi în Biblie, primul om a fost creat după asemănarea lui 
Dumnezeu. Pentru a înţelege acest lucru mai bine, autorul îl descrie pe Dumnezeu ca 
având două părți, una masculină - Dumnezeu Tatăl şi una feminină — Dumnezeu Fiul. 
Din acest motiv şi Adam este compus din două flăcări divine: cea arzătoare, masculină 
(dreptatea neiertătoare a lui Dumnezeu Tatăl) şi cea luminoasă, feminină (iertarea adusă 
de Dumnezeu Fiul). Bâhme crede că Dumnezeu este într-un proces de revelaţie, sau mai 
bine zis auto-revelație sau autocunoaştere. Acesta este și motivul creării lui Adam. După 
căderea din graţie a lui Lucifer, Dumnezeu are nevoie de un nou conducător al îngerilor. 
Astfel se poate deduce că Adam era mai mult înger decât om (din punctul de vedere al 
omului, cum îl cunoaștem noi astăzi). 

După B6hme, Adam este la început căsătorit cu Sophia, înțelepciunea lui 
Dumnezeu. Se formează astfel un echilibru perfect între flacără ca simbol al 
impulsivului şi înțelepciunea, deci calmul. În ciuda acestui echilibru perfect, Adam nu 
este la rândul lui perfect. În el apar dorinţe pentru cele materiale şi încetul cu încetul în 
el slăbeşte conștiința divină. În absenţa acestei conştiinţe, el adoarme. În timp ce el 
doarme, Dumnezeu o creează pe Eva, şi astfel separă cele două flăcări într-o ultimă 
încercare de a restaura echilibrul. 

Din acest moment femininul şi masculinul sunt definitiv despărțite, şi astfel 


24 Santeria sau idolatrizarea sfinților, cunoscută şi sub numele de Regla de Ocha, Regla Lucumi 
sau Lucumi, este o religie africană diasporică care s-a dezvoltat în Cuba la sfârșitul secolului al XIX- 
lea. 

25 Jakob Bâhme a fost un filozof german, considerat a fi cel mai important reprezentant al 
filozofiei mistice germane după Meister Eckhart. 
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apare riscul păcătuirii. După cum se ştie din Biblie, cei doi mănâncă din fructul interzis. 
Astfel echilibrul dintre opoziții este distrus fără posibilitate de salvare. 

În loc de divina Sophia, Adam o are acum ca soţie pe femeia comună, Eva. 
Procrearea ajunge pe primul loc; conştiinţa divină scade în timp ce cea sexuală crește. 

În Alchimie o piatră care nu a ajuns încă la stadiul final de dezvoltare se numeşte 
Androgyne, Hermafrodit sau Rebis (res bis, "lucru dublu"), pentru a indica faptul că 
cele două naturi, masculină şi feminină, sunt una şi aceeaşi realitate, "două lucruri care 
nu sunt două”. 


Androgin sau Rebis Hermajfroditul alchimic 
din Rosarium Philosophorum 
de Basile Valentin 


Un alt autor care s-a ocupat cu Geneza din perspectivă creştină a fost John 
Scottus Eurigena”, care a dezvoltat ideile Bisericii Greceșşti. EI împarte Geneza în două 
părți: prima creare, descrisă în Geneza 1, în care se desparte Dumnezeu de Pământ 
(genomul viral de capsidă) şi a doua creare, descrisă în Geneza 2-3, în care are loc a 
doua ruptură, cea între masculin şi feminin (transcriptaza inversă). 

În Banchetul, un personaj al lui Platon” prezintă "mitul androginului”. După 
această legendă, la început trăiau pe pământ ființe androgine. Arătau ca doi oameni lipiți 
spate în spate: două femei, doi bărbaţi sau un bărbat şi o femeie. Aceştia deţineau o 
putere foarte mare, puteau face aproape tot ce gândeau (genomul retrovirusului). 

Zeii se tem de puterea aproape infinită a androginilor și, pentru a nu mai 
reprezenta o posibilă ameninţare, îi despart. Separaţi însă, părțile nu mai fac nimic. Pe 
pământ domneşte o letargie completă. Tot mai mulți mor de tristeţe şi dor. 

Zeii, văzând că rămân fără supuşi, caută o modalitate de a le da noilor oameni un 
motiv pentru a trăi. Astfel este creat Eros, cu scopul de a semăna iubire în lume. În acest 
fel oamenii își petreceau viața căutându-și jumătatea. Cei norocoşi care se găseau se 
contopeau formând fiinţa de odinioară (Eliberaţii în viaţă). 

% 

În lumea noastră, androginia este reflectată în hainele feminine şi părul lung ale 
şamanului, ale preoţilor şi călugărilor, ale şeicilor, în portul popular al românilor 
(cămașa acoperind genunchii), iar acum, în kali yuga, de comunitatea LGBTQ. 


26 John Scotus Eriugena, cunoscut şi sub numele de Johannes Scotus Erigena, loan Scoţiul sau 
loan cel născut în Irlanda, a fost un filozof, teolog şi poet irlandez neoplatonist al Evului Mediu 
timpuriu. 

27 Platon a fost un filozof al Greciei antice şi fondatorul Academiei din Atena. Este considerat 
figura pivotantă pentru dezvoltarea filosofiei, în special a tradiției Occidentale. 
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Toate aceste relatări sunt cauzate de genomul retrovirusului care este format din 
doi acizi ribonucleici monocatenari, separați, ce vor fi numiţi în cosmogonii fie frate și 
soră (în virion), fie soţ și soţie (inserat în ADN). În a doua ipostază vor fi numiţi Rege şi 
Regină, iar catena feminină va fi numită Lilith, sau prostituata care după clonarea 
virusului va deveni fecioara. 


22 


2.3. Handicapul 


Termenul de "zei şchiopi” nu este un concept recunoscut în mod obişnuit în 
studiile religioase sau mitologice. Cu toate acestea sunt zei sau figuri mitologice care 
sunt descrise sau înfăţişate ca având o anumită formă de handicap fizic, în special legat 
de mers sau mobilitate. 

Hefaistos (mitologia greacă): Hefaistos, zeul grec al fierarilor, al meşteşugarilor 
şi al focului, este adesea descris ca fiind şchiop sau cu handicap. Potrivit miturilor, el s-a 
născut cu o diformitate fizică şi a fost alungat de pe Muntele Olimp de către mama sa 
Hera din cauza aspectului său. În ciuda handicapului, Hefaistos era foarte priceput și 
renumit pentru măiestria sa, creând obiecte frumoase şi chiar arme ale zeilor. 

Ptah (mitologia egipteană): Ptah, un zeu creator egiptean, a fost ocazional 
reprezentat cu un picior îndoit sau cu un baston de mers, ceea ce poate sugera o formă 
de handicap. Ptah era venerat ca divinitate asociată cu meșteșugul, creaţia și artele. 

Kabeiroi (mitologia greacă veche și frigiană): Kabeiroi au fost un grup de zei 
venerați în diverse tradiţii religioase greceşti și frigiene antice. Unul dintre Kabeiroi, 
numit Kasmilos, era adesea reprezentat ca având un picior şchiop. Natura şi semnificația 
exactă a şchiopătării lor variau în diferite versiuni ale miturilor şi interpretări regionale. 

% 

Annick de Souzenelle ne spune, în "Simbolismul corpului uman", că numele lui 
Oedip înseamnă „picior umflat”. El este fiul lui Laios ("Stângaciul") şi nepotul lui 
Labdacos ("Şchiopul"), al cărui bunic este Cadmos, întemeietorul Tebei. 

Şi Ahile are un picior vulnerabil, deoarece nimfa Thetis, dorind să-şi facă fiul 
invulnerabil, adică nemuritor, îl cufundă la naştere în apele sacre ale Styxului; o singură 
parte din corpul copilului nu este cufundată, şi anume călcâiul de care îl ţine Thetis. Prin 
călcâiul său, Ahile cel "iute de picior" rămâne un fiu al pământului, deci muritor, în 
comparaţie cu restul corpului, ce a dobândit o esenţă divină, călcâiul este ca şi „rănit”. 
La acest nivel, toate energiile se scurg în activități războinice exterioare cuceririi de 
sine. Ele se scurg în mânii, în pasiuni aparent nobile, în cuceriri măreţe, dar în nici un 
caz nu sunt investite în construirea fiinţei sale divine, a calităţii sale de „nemuritor . 

% 

Handicapul descris în diferite mitologii şi tradiţii religioase în diverse moduri, 
poartă semnificaţii simbolice sau metaforice dincolo de deficienţa fizică în sine. El este 
o aluzie la ARN-ul monocatenar. 

Este interesant şi ce se spune despre şchiop, ciung şi orb în „Dicţionarul de 
simboluri” a lui Jean Chevalier* şi Alain Gheerbrant”: 


„Șchiopul este cel ce a plătit pentru a avea o cunoaştere supraomenească şi 
pentru puterea conferită de ea. Și cei care văd pentru scurtă vreme „Slava lui 
Dumnezeu ” încep să şchiopăteze. La triburile fons din Benin, zeitatea Arui care le-a 
dăruit oamenilor focul (pasiunii sau sexualităţii n. n.) este reprezentată ca un omuleţ 
ciung, cu un Singur picior şi cu un singur ochi în mijlocul frunţii. Această lume infirmă 
este o lume a ordinii impare (ARN), simbolizând o putere uzurpată, o putere a unui Zeu 
suprem”. Ciungul simbolizează scoaterea temporară în afara timpului. Zeul Odin din 
mitologia scandinavă a pierdut un ochi dar a dobândit capacitatea de a vedea 
invizibilul”. 


28 Jean Chevalier a fost un scriitor, filozof şi teolog francez, cel mai bine cunoscut drept co- 
autor al Dictionnaire des symboles, împreună cu Alain Gheerbrant, tipărit pentru prima dată în 1969 
de editorul Editions Robert Laffont. 

29 Alain Gheerbrant a fost un scriitor, editor, poet şi explorator francez, remarcat pentru 
expediţia sa în bazinele râurilor amazoniene. 
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Virusarea evoluase atât de mult încât nu se mai ştia dacă zeul Prajapati“, numit 
şi Hiranyagarbha (embrionul de aur) şi uneori Brihaspati, zeu al lucrurilor, fenomenelor 
şi ființelor, era superior sau egal zeului Surya (ARN viral), zeu al Soarelui, sau zeului 
Agni, zeu al focului. 


Dacă ținem cont de reprezentarea într-un picior a lui Prajapati, rezultă că este de 
fapt un alt ARN viral, mai vechi decât Surya şi Agni, echivalent al zeului grec 
Protogonos din care va descinde Dionysos. Prin clonare va da naştere zeilor Brahma, 
Vishnu, Shiva, Agni, Indra, Vishvakarma, Bharata, Kapila şi mulți alţii. 

În Rigveda, Prajapati apare ca un epitet pentru Savitr, Soma, Agni şi Indra, toți 
lăudaţi ca fiind egali, şi stăpâni de creaturi. În imnul 10.121 din Rigveda, este descris 
Hiranyagarbha (embrionul de aur) care s-a născut din apele care conţin tot ceea ce a 
produs Prajapati. Apoi a creat manah (minte), kama (dorinţă) şi tapas (căldură). Una 
dintre trăsăturile izbitoare despre miturile hinduse dedicate lui Prajapati, afirmă Jan 
Gonda”!, este ideea că lucrarea creaţiei este un proces treptat, finalizat în etape de 
încercare şi îmbunătăţire. 

În Shatapatha Brahmana, încorporat în interiorul Yajurvedei, se spune că 
Prajapati a emanat din Purusha (spiritul cosmic), creează lumea cu "zeiţa limbii” 
(limbaj de programare), dar şi că se naște dintr-un ou de aur (virion) în Marea primară 
(citoplasma), după ce oul a fost incubat timp de un an. Sunetele lui au devenit cerul, 
pământul şi anotimpurile. Când a inhalat, el a creat devas (zei), foc şi lumină. Când a 
expirat, a creat asura (ADN-ul) şi întunericul (celula). Apoi, împreună cu "zeița 
limbajului” (instrucțiuni de clonare cuprinse în ARN-ul viral), el a creat toate fiinţele și 
timpul. 

În capitolul 10 al lui Shatapatha Brahmana, precum şi în capitolul 13 al lui 
Pancavimsa Brahmana, este prezentată o altă teorie în care Prajapati este o mamă ce 
devine auto-însărcinată cu toate creaturile vii generate de sine (elemente virale), însă 
nefastul Mrtyu (celula = Demiurgul) înghite aceste fiinţe în pântecele lui, dar pentru că 
aceste fiinţe fac parte din veşnicul Prajapati, acestea doresc să trăiască mult, ca el. 

Aitareya Brahmana oferă un alt mit, în care Prajapati creând zeii, s-a transformat 
într-un cerb (prin integrare în ADN) şi s-a apropiat de fiica sa (ARN-ul viral femenin) 
sub forma unui băiat (ARN-ul viral masculin), pentru a produce alte ființe pământeşti 
(alte elemente virale). Zeii (sistemul imunitar al celulei) au fost îngroziți de incest şi şi- 
au unit forțele pentru a produce pe Rudra distrugătorul, pentru a-l pedepsi pe Prajapati 
pentru "că a făcut ceea ce nu trebuie făcut". Prajapati a fost ucis (decapsidat) de Rudra. 

În Kausitaki Brahmana Prajapati a creat din propriul său foc interior, Soarele, 


30 Prajapati, "stăpânul şi protectorul creaturilor”, este o zeitate vedică a hinduismului, Brahma 
(ARN-ul) existând înaintea lui. 
31 Jan Gonda a fost un indolog olandez şi primul profesor de sanscrită la Utrecht. 
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Luna, vântul şi femeile. Acestea și-au eliberat semințele, care au devenit existențe 
(Bhava). 

În secţiunea 2.266 a lui Jaiminiya Brahmana, Prajapati este prezentat ca profesor 
spiritual. Discipolul său Varuna locuieşte împreună cu el timp de 100 de ani, studiind 
arta și îndatoririle de a fi "rege al zeilor", asemănător tatălui. 

Taittiriva Upanishad afirmă că Prajapati a spus aşa: 


”Sinele (atman), care este liber de rele, fără bătrânețe şi moarte, fără osteneli, 
fără foame şi sete, ale cărui dorinţe şi intenţii sunt reale - este eul pe care ar trebui să-l 
descoperiți, acesta este sinele pe care ar trebui să-l căutaţi, să îl percepeți. Când cineva 
descoperă acest sine şi-l percepe, el obţine toate lumile și toate dorințele sale sunt 
împlinite”. 


Mai menţionăm precizarea făcută la începutul Nasadiyei”? că: ”zeii și-au făcut 
apariția după crearea acestui univers”, ceea ce pare rațional de vreme ce noi vorbim 
deja de ARN, ADN, procariote şi viruși. 

Invadatorii (elementele virale) descriși sub forma: "unor bande de războinici 
conduse de prinți numiţi raja, seducători veseli, războinici pricepuți, agricultori şi 
crescători de animale, cântăreți din fluier, lăută şi harfă, dansatori şi consumatori de 
alcool, iubitori de femei, mergând din bătălie în bătălie şi organizând din când în când 
petreceri stropite din plin cu alcool” (momente de răspândire a seminţei virale) sunt 
identici în obiceiuri cu celții, cu aztecii şi alte popoare transmițătoare de virus. 


32 Năsadrya Siikta (după ce a fost nâ âsat, sau "nu ceea ce nu există”), cunoscut şi sub numele 
de Imnul Creaţiei, este cel de-al 129-lea imn din cea de-a 10-a mandala a Rigvedei (10:129). Se referă 
la cosmologie şi la originea universului. 
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2.4. Geamănul 


Eroii gemeni sunt o temă recurentă în mitologia din întreaga lume. Zei sau eroi, 
care se ceartă sau se ajută (așa este ADN-ul şi ARN-ul viral), fie că sunt imaginaţi ca 
perfect simetrici, fie că sunt diametral opuşi: unul bun şi unul rău, unul luminos iar 
celalalt întunecat, ori sunt concepuţi de sexe opuse, ei subliniază ambivalenţa situaţiei 
lor. Iată câteva exemple: 


Romulus și Remus (mitologia romană): erau frați gemeni care au fost abandonaţi 
în sălbăticie şi crescuţi de o lupoaică. Aceştia au crescut şi au fondat oraşul Roma, 
Romulus devenind primul rege al acestuia. 

Apollo și Artemis (mitologia greacă): Apollo şi Artemis au fost frați gemeni, 
născuţi de Zeus şi Leto. Apollo era zeul muzicii, al poeziei și al Soarelui, în timp ce 
Artemis era zeița vânătorii şi a Lunii. 

Castor și Pollux (mitologia greacă şi romană): cunoscuţi şi sub numele de 
Dioscuri, au fost fraţi gemeni în mitologia greacă și romană. Castor era un călăreț 
priceput, iar Pollux era un luptător expert. Erau cunoscuţi pentru curajul lor şi erau 
asociaţi cu protecția pe mare. 


Având taţi diferiți, Pollux a fost nemuritor şi Castor a fost muritor. Când Castor a 
murit, Pollux i-a cerut lui Zeus să-l lase să renunţe la propria nemurire pentru a rămâne 
cu fratele său geamăn şi astfel ei au fost transformați în constelația Gemenii. 

Pe diferite monede antice, Dioscurii apar asociaţi cu Soarele sau cu două stele, 
cu trimitere spre originea lor cerească. 

Hunahpu şi Xbalangue (mitologia mayaşă): erau fraţi gemeni care au devenit zei 
eroici. Ei au înfruntat numeroase provocări şi încercări, în cele din urmă învingându-i pe 
stăpânii lumii subterane şi restabilind ordinea în lume. 

Ashvins (mitologia hindusă): sunt zeii gemeni, adesea reprezentaţi ca zeități cu 
cap de cal. Ei sunt consideraţi medicii zeilor şi sunt asociaţi cu vindecarea şi întinerirea. 
În unele interpretări, ei sunt văzuţi și ca nişte cărăuşi cereşti care au purtat Soarele pe 
cer. Ashvins reprezintă aspectele dualiste ale luminii și întunericului, ale zilei și nopții. 
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Pentru că reprezintă lumina zorilor şi a apusului, apar în alb şi roşu. 

Fuxi şi Nuwa: (mitologia chineză): sunt reprezentaţi în figuri duble cu corpuri 
împletite asemănătoare şarpelui. În general, ei ţin sau îmbrățișează discurile Soarelui 
sau Lunii care conțin imaginile unei păsări (sau a unei ciori cu trei picioare) sau a unei 
broaşte (uneori a unui iepure), care reprezintă simbolistica Soarelui şi, respectiv, a 
Lunii, şi/sau fiecare ţine în mână un pătrat încercuit sau o pereche de compasuri, sau ţin 
în mână o ciupercă de longevitate. 


Fuxi sau Fu Hsi este un erou cultural din mitologia chineză, căruia i se atribuie, 
împreună cu sora şi soţia sa Niiwa, crearea umanităţii şi inventarea muzicii, a vânătorii, 
a pescuitului, a domesticirii şi a gătitului, precum şi a sistemului Cangjie de scriere a 
caracterelor chinezești, în jurul anului 2000 î.Hr. Fuxi a fost socotit primul împărat mitic 
al Chinei, "o ființă divină cu trup de şarpe" care s-a născut în mod miraculos, o 
divinitate taoistă şi/sau un membru al celor Trei Suverani la începutul perioadei 
dinastice chineze. 

Unele reprezentări îl arată ca un om cu caracteristici asemănătoare unui şarpe, 
"un cap înfăşurat în frunze care creşte dintr-un munte", "sau ca un om îmbrăcat cu piei 
de animale" (deghizare ARN viral în ADN). 

Niiwa, citit şi Niigua, este o zeiță-mamă creditată cu crearea umanităţii şi 
repararea Stâlpului Raiului. 

Ca creatoare a omenirii, ea a modelat oamenii individual, manual, cu lut galben. 
În alte poveşti în care îndeplineşte acest rol, ea a creat doar nobili și/sau bogaţi din 
pământ galben. Poveştile variază în funcţie de celelalte detalii despre creația umanităţii, 
dar a fost o tradiţie despre care se credea în mod obişnuit în China antică că ea a creat 
oameni de rând din noroi maro. O poveste spune că a fost obosită când i-a creat pe 
„bogaţii şi nobilii”, aşa că toţi ceilalți, sau „oameni făcuţi din şnur”, au fost creaţi 
„trăgând o sfoară prin noroi”. 

În Huainanzi, este descrisă o mare bătălie între zeități care au spart stâlpii care 
susțin Raiul şi au provocat mari devastări. Au fost inundaţii mari şi Raiul se prăbuşise. 
Niiwa a fost cea care a peticit găurile din Rai cu cinci pietre colorate și a folosit 
picioarele unei broaște țestoase pentru a repara stâlpii. 

Caracterul nii (lit. „femeie”) este un prefix comun pentru numele zeițelor. 
Numele propriu este wa, citit și ca gua. Caracterul chinezesc este unic pentru acest 
nume. Birrell îl traduce ca „drăguț”, dar observă că „ar putea fi interpretat ca „broască”, 
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ceea ce este în concordanță cu mitul ei acvatic. În chineză, cuvântul pentru „vârtej” este 
wo, care împărtășește aceeaşi pronunție cu cuvântul pentru „„melc”. Toate aceste 
caractere au partea dreaptă construită de cuvântul wa, care poate fi tradus ca „spirală” 
sau „helix” ca substantiv şi ca „învârtire” sau „rotire” când este verb, pentru a descrie 
„mișcarea elicoidală”. Această semnificaţie mitică a fost, de asemenea, reprezentată 
simbolic cu un compas în mână, care poate fi găsită pe multe picturi şi portrete asociate 
cu ea. 

Numele ei reverenţial este Wahuang (lit. „Împărăteasa Wa”). 

Vishnu și Lakshmi: (mitologia hindusă) sunt gemeni ce plutesc prin oceanul 
cosmic pe spinarea şarpelui cu 1000 de capete, Sesha. În hinduismul puranic, Lakshmi 
este mama universului şi o formă a lui Shakti (Mama Divină) pentru zeul Vishnu. Zeița 
este soția lui Vishnu şi s-a căsătorit și cu câteva din încarnările sale: cu Rama 
(încarnarea zeiţei fiind Sita), cu Krishna (ea fiind Rukmini) şi cu Venkateshwara (sub 
forma încarnării Alamelu). 


Simbolismul gemenilor aflaţi în opoziţie se regăseşte în legenda Soarelui şi a 
Lunii sau în povestirea biblică a lui Esau şi Iacov, fii lui Isaac, care „se băteau" încă în 
pântecele Rebecăi. „Și Domnul i-a zis: Două neamuri sunt în pântecele tău şi două 
popoare se vor despărți la ieşirea din pântecele tău. Unul din popoarele acestea va fi 
mai tare decât celălalt. Şi cel mai în vârstă va sluji celui mai tânăr." [Geneza, 25:23). 

Poporul canaanit mai vechi, prin voința Domnului, va sluji poporului evreu, mai 
tânăr... 

Simbolismul „gemenilor" va fi preluat şi în Noul Testament, atunci când lisus îşi 
alege primii apostoli perechi de frați: Petru şi Andrei apoi lisus „a văzut pe alți doi 
frați”, pe Iacov şi loan. Tot perechi sunt trimişi cei şaptezeci sau şaptezeci şi doi de 
ucenici să propovăduiască noua credinţă. 


Pentru primitivi, naşterea gemenilor era un miracol, un semn divin, apărând 
încărcaţi cu o forță intensă, fie periculoasă, fie oblăduitoare şi asta chiar în zone 
geografie apropiate. În zona sudică a Africii, negrii bantu îi ucideau, în timp ce în Africa 
occidentală erau adoraţi şi îndeplineau funcția de vrăjitori. 
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2.5. Limba genomului străin 


Posibilitatea coborârii minţii (EU-lui) la nivel subatomic, numită Animă 
(viziunea divină) a fost demonstrată de Stephen M. Phillips“, analizând cartea "Chimia 
ocultă” scrisă în 1908 de Annie Besant şi C. W. Leadbeater, membri principali ai 
Societăţii Teosofice înființată de H. P. Blavatsky. 

Despre limba în care se poate vorbi cu acest genom străin se spune că este o 
condiţie a înaltei inițieri. Ea mai este numită "limba păsărilor", "limba verde”, "limba 
angelică", "limbă adamică", etc. Limba fluierată, bazată pe limbi naturale vorbite, este 
uneori menţionată şi ca limbă a păsărilor. În cadrul sufismului, limba păsărilor. este 
considerată o limbă divină mistică. În Talmudul ebraic, înțelepciunea proverbială a lui 
Solomon s-a datorat faptului că i-a fost acordată înţelegerea /imbii păsărilor de către 
Dumnezeu. În araba egipteană, scrierea hieroglifică este numită "alfabetul păsărilor”. În 
Kabbalah, în magia Renaşterii şi alchimie, limbajul păsărilor a fost considerat un limbaj 
secret şi perfect şi cheie a cunoaşterii perfecte, numită uneori şi limba verde. 

Cea mai concludentă demonstrație despre existenţa unui limbaj nonuman o fac 
Şamanii care pot comunica cu spiritele prin utilizarea metaforelor cântate şi dansate. 

Spiritele văzute pe parcursul halucinaţiilor sunt tridimensionale, emit imagini- 
sunet, vorbesc o limbă formată din imagini tridimensionale care emit sunete. Cu alte 
cuvinte, au propriul lor limbaj şi exact ca ADN-ul se multiplică pentru a răspândi 
informaţia, spune antropologul Jeremy Narby în cartea sa "Șarpele cosmic”. 

După Townsley*”, şamanii yaminahua învaţă nişte cântece, numite koshuiti 
(muzică foarte frumoasă, un staccato înalt, ca un colibri), imitând spiritele pe care le văd 
în timpul halucinaţiilor pentru a putea intra în legătură cu acestea. Cuvintele acestor 
cântece sunt cu totul de neînțeles pentru indienii yaminahua care nu sunt şamani. 
Townsley scrie: „Aproape nici un lucru amintit în aceste cântece nu este numit aşa cum 
suntem obişnuiţi. Sunt utilizate în schimb cele mai obscure metafore. Şamanii înţeleg 
foarte limpede înţelesul acestor metafore şi le numesc /saiyoshtoyoshto, adică 
„întorsătură de limbă", adică „limbaj răsucit” (ADN-ul este răsucit). Ei susţin că „prin 
koshuiti văd cântând, examinează pe îndelete lucrurile - limba răsucită aducându-i 
aproape, dar nu prea aproape, vorbind normal ar pătrunde brutal în miezul lucrurilor, 
aşa doar le dau roată şi le pot vedea mai limpede”. 

După cum subliniază Jean Bi€s” în cartea "Les Alchimistes", la lectura anumitor 
texte alchimice, suntem îndreptățiți să ne întrebăm dacă au fost scrise de copii sau de 
nebuni. Primul procedeu de transmutație occidental (secolul al XII-lea) al unui călugăr 
pe nume Theophilus explică, de exemplu, că "pentru a face aur spaniol (alamă sau 
oricalc), trebuie să așezi doi cocoşi (sulfați de cupru şi de fier) îngrăşați într-o cameră 
subterană. Pentru incubarea ouălor se folosesc broaşte (nitrat de potasiu). les găinile, iar 
pe ele cresc cozi de busuioc (acid sulfuric) și aşa mai departe (limbajul alchimic este 
identic cu cel şamanic). 

De la Emanuel Swedenborg aflăm că îngerii vorbesc o limbă universală, 


33 Stephen M. Phillips, Fizician englez educat la Universitatea din Cambridge, unde a absolvit 
studiile B.A. şi M.A. în fizica teoretică; la Universitatea din Cape Town şi-a primit diploma de licenţă, 
iar la Universitatea din California, a făcut cercetări pentru doctoratul său în fizica particulelor. 

34 Graham Townsley este un producător canadiano-britanic, regizor şi autor. A primit doctoratul 
în antropologie de la Universitatea Cambridge şi este cercetător la Colegiul de France din Paris. 
Townsley a produs şi regizat documentare şi pentru National Geographic şi Discovery Channel. 

35 Jean Bies a fost un filozof și autor francez. EI este beneficiarul Înaltului Premiu al Societăţii 
Poeţilor Francezi, Cavaler al Legiunii de Onoare Franceză şi un susținător modern prolific al Şcolii 
Tradiţionaliste. Lucrările sale tratează uniunea dintre filozofia orientală şi occidentală. 

36 Emanuel Swedenborg a fost om de ştiinţă, om politic, filosof şi teosof suedez, inginer de 
mine, militar, astronom, medic, zoolog, anatomist, economist și deputat. Supranumit de către Balzac 
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neînvăţată, consubstanţială: „îngerilor le este imposibil să pronunțe vreun cuvânt într-o 
limbă omenească”. Pentru a conversa cu Swedenborg, ei se unesc cu el, se folosesc de 
facultăţile lui intelectuale; ceea ce spun ei intră în urechea lui internă şi-i face limba să 
vibreze: „Limbajul îngerului sau al spiritului cu omul este auzit într-un fel tot atât de 
sonor ca limbajul omului cu alt om; dar este auzit numai de el, nu şi de cei care sunt 
prezenţi”. 

De la C. G. Jung”, aflăm că arhetipurile” vorbesc într-o manieră patetică şi 
chiar bombastică. Stilul limbi lor este neplăcut și zgârie sentimentele, ca atunci când 
cineva îi zgârie auzul scrijelind un perete cu unghiile sau o farfurie cu cuțitul. 
Nerămânându-i altă opţiune, va nota totul în stilul pe care-l alesese chiar inconştientul. 
Uneori era de parcă ar fi auzit totul cu urechile, alteori îl simţea cu gura, ca și cum limba 
lui ar fi formulat vorbele, alteori i se intâmpla să se audă pe el şuşotind cuvinte. Sub 
pragul conştiinţei, totul este viu. 

Angelika Gebhart-Sayer spunea în 1986 că spiritele proiectează în faţa ochilor 
şamanilor, suprapus peste fundal, nişte imagini plutitoare, nişte figuri geometrice 
luminoase, nişte unde ritmice, nişte ornamente parfumate, ca şi cum s-ar răsfoi cu viteză 
mare paginile unei cărți cu desene. Odată atins de imaginea plutitoare şamanul simte 
nevoia să fluiere o melodie corespunzătoare viziunii luminoase, transformând-o astfel în 
sunet. Ca urmare, limba spiritelor este văzută, auzită şi simțită. Şamanii afirmă că nu ei 
creează cântecul, ci cântecul trece prin ei ca printr-un aparat de radio. 

Şi Chaumeil spunea în 1993: «comunicarea spiritelor cu şamanii se face prin 
„ciudate melodii fluierate şi vorbite”». 

Limbă pură este numită „limbaj transrațional”, care nu înseamnă irațional, 
pentru că nu ignoră legile limbii, ci s-ar traduce „ca dincolo de rațiune, dar împreună 
cu ea”. Aşadar, menirea acestui limbaj este de a evidenția relaţia dintre sunet şi sens. 

În condiţiile în care limbajul transraţional este gândit ca instrument de 
cunoaştere, este necesar şi un limbaj numeric ce ar putea prelua funcţia referențială şi 
care s-ar afla în raport de complementaritate cu limbajul transrațional, lucru ce-l 
întâlnim la echivalentul numeric al literelor alfabetului ebraic. Numerele şi literele sunt 
fragmente holografice energetice ale unei holograme a întregului." 

Având în vedere că una din caracteristicile virusului este zborul, la a cărui 
transmitere prin aer contribuie şi că zborul este o caracteristică a divinității, putem trage 
concluzia că "limba păsărilor” se referă la limba viruşilor, a acestor păsări invizibile din 
lumea noastră și care se dovedeşte perfectă prin capacitatea de a revela „taina lumii”. 

Serghei V. Petoukhov* afirmă că alfabetul tuturor limbilor umane are două 
categorii de litere, care se diferenţiază prin duratele lor fonetice: categoria literelor 
consonantice și categoria literelor vocale. Dar în lingvistică există de mulţi ani o 
concepţie celebră, conform căreia toate limbile umane se bazează pe cea mai veche 
limbă - genetică - şi că ele sunt o prelungire a unei limbi genetice (a se vedea o scurtă 
trecere în revistă în Petoukhov 2001, 2003a, 2003c). Din acest punct de vedere, analogia 
celor două categorii lingvistice de litere consonante şi vocale ar trebui căutate în 
alfabetul unei proteine universale, care constă din 20 de aminoacizi. 

Există două ramuri independente de evoluţie a codului genetic la miliardele de 


„Buddha al Nordului”, Emanuel Swedenborg a fost una dintre cele mai misterioase şi complexe 
personalităţi ale Scandinaviei. 


37 Carl Gustav Jung a fost medic, psiholog şi psihiatru elveţian, fondatorul psihologiei analitice. 

38 Vezi Toni Victor Moldovan, "Programul Terra în Egiptul antic" şi Annick de Souzenelle, 
"Alliance de feu". 

39 Serghei V. Petoukhov, dr. în fizică şi matematică, profesor titular, laureat al Premiului de Stat 


al URSS, academician, șef al Laboratorului de sisteme biomecanice al Institutului de cercetare în 
inginerie mecanică al Academiei de Ştiinţe a Rusiei. 
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specii biologice: o ramură pentru setul canonic de aminoacizi cu degenerare ridicată şi o 
altă ramură - pentru setul canonic de aminoacizi cu degenerare scăzută. Aceste ramuri 
evolutive în cadrul sistemului de cod consolidat pot fi comparate cu evoluția paralelă a 
organismelor masculine şi feminine în cadrul unei specii biologice sau cu evoluția 
paralelă a consoanelor şi vocalelor într-o limbă. Aceasta relevă simultan faptul că, în loc 
de un set unificat de 20 de aminoacizi, natura realizează asocierea a două subseturi 
foarte diferite de 8 şi 12 aminoacizi (calea categoriilor Yin-Yang). 

Există un cod genetic necunoscut, în care un aminoacid are un număr de 
degenerare 12 (este, de asemenea, un divizor al lui 24). Numărul 24 poate fi considerat 
ca o constantă ascunsă de coordonare între numerele de degenerare din codurile 
genetice. Numărul 24 este bine cunoscut de mult timp în biologie datorită fenomenelor 
de cronobiologie. Cronomedicina, care are o istorie străveche de succes, declară că, pe 
parcursul unei perioade zi-noapte, sistemele fiziologice ale unui organism au schimbări 
regulate de activitate și pasivitate fiziologică, care sunt corelate cu o divizare a acestui 
ciclu zilnic în 24 de părți egale. Aceste fenomene cronobiologice sunt legate de sosirea 
ciclică a energiei solare pe pământ şi de acele mecanisme de fotosinteză, care asigură o 
producţie ciclică a substanţei vii însăşi în organismele autotrofe. 

Acest fenomen de realizare în mai multe versiuni a grupurilor de 8 şi 12 
aminoacizi este legat de un fenomen de canale de informare paralele în organisme. 
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2.6. Tricksterul 


În mitologie şi în studiul folclorului şi al religiei, un scamator este un personaj 
dintr-o poveste (zeu, zeiță, spirit, om sau antropomorfizare) care prezintă un grad mare 
de inteligență sau cunoştinţe secrete și care le folosește pentru a face trucuri sau pentru a 
încălca regulile normale şi a sfida comportamentul convenţional. Tricksterul poate avea 
multe motive în spatele intenției sale, dar aceste motive nu sunt în mare parte la vedere. 
Ele sunt interne personajului sau persoanei. 

Tricksterii, ca personaje arhetipale, apar în miturile multor culturi diferite. Lewis 
Hyde“ îl descrie pe trickster ca fiind un "depășitor de limite”. Tricksterul depăşeşte şi 
adesea încalcă atât regulile fizice, cât şi pe cele ale societății: Tricksterii "încalcă 
principiile ordinii sociale şi naturale, perturbând în mod jucăuş viața normală şi apoi 
restabilind-o pe o nouă bază" (întocmai ca virusul genetician). 

Adesea, această îndoire sau încălcare a regulilor ia forma unor trucuri sau a unor 
furturi (virusul fură gene şi le duce în alt organism). Tricksterii pot fi vicleni sau nebuni 
sau ambele. $mecherul pune la îndoială în mod deschis, perturbă sau îşi bate joc de 
autoritate. 

Multe tradiţii indigene considerau clovnii şi scamatorii ca fiind esențiali pentru 
orice contact cu sacrul. Oamenii nu se puteau ruga până nu râdeau, deoarece râsul 
deschide şi eliberează de preconcepțiile rigide. Oamenii trebuiau să aibă zricksteri în 
cadrul celor mai sacre ceremonii de teamă să nu uite că sacrul vine prin supărare, 
răsturnare, surpriză. În majoritatea tradiţiilor autohtone, zricksterul este esenţial pentru 
creație, pentru naștere. 

În unele mituri grecești, Hermes joacă rolul păcălitorului. EI este patronul hoţilor 
şi inventatorul minciunii, un dar pe care l-a transmis lui Autolycus, care la rândul său l-a 
transmis lui Odysseus. 

Frecvent, personajul păcălitor prezintă variabilitate de gen şi de formă. În 
mitologia scandinavă, cel care face pozne este Loki, care este, de asemenea, un 
metamorfozator. Loki prezintă, de asemenea, variabilitate de sex, într-un caz devenind 
chiar însărcinat. EI devine o iapă care mai târziu dă naștere calului cu opt picioare al lui 
Odin, Sleipnir. Loki este tatăl lui Hel, al lupului Fenrir şi al şarpelui lumii JSrmungandr. 

Relaţia lui Loki cu zeii variază în funcție de sursă; uneori îi ajută pe zei, iar 
alteori se comportă cu răutate față de ei. Loki este un schimbător de forme şi, în 
incidente separate, apare sub forma unui somon, a unei iepe, a unei muște şi, posibil, a 
unei femei în vârstă pe nume POkk (vechea norvegiană "mulţumire”). Relațiile pozitive 
ale lui Loki cu zeii iau sfârşit odată cu rolul său în ingineria morţii zeului Baldr şi, în 
cele din urmă, fiul special generat de Odin, Vâli, îl leagă pe Loki cu măruntaiele unuia 
dintre fiii săi; în Edda în proză, acest fiu, Nari sau Narfi, este ucis de un alt fiu al lui 
Loki, care se numeşte tot Vâli. Atât în Edda în proză, cât şi în Edda poetică, zeița Skadi 
este responsabilă pentru plasarea unui şarpe deasupra lui Loki în timp ce acesta este 
legat. Şarpele picură venin de deasupra lui, pe care Sigyn îl colectează într-un bol; cu 
toate acestea, ea trebuie să golească bolul atunci când este plin, iar veninul care se 
scurge între timp îl face pe Loki să se contorsioneze de durere, provocând astfel 
cutremure. Odată cu începerea Ragnar6k-ului, se prezice că Loki va scăpa din legăturile 
sale şi va lupta împotriva zeilor prin forțele jâtnar, moment în care îl va întâlni pe zeul 
Heimdallr, iar cei doi se vor ucide unul pe celălalt. 

Etimologia numelui Loki a fost îndelung dezbătută. Uneori, numele a fost 
asociat cu cuvântul nordic vechi /ogi ("flacără"). Variantele scandinave ulterioare ale 
numelui se traduc prin "pânză de păianjen", "tăticul-picioare-lungi" și "cheie" în 


40 Lewis Hyde este un savant, eseist, traducător, critic cultural şi scriitor a cărui activitate 
savantă se concentrează pe natura imaginaţiei, creativității şi proprietăţii. 
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Scandinava de vest. 

Această asociere cu cheia ar putea indica rolul apocaliptic al lui Loki la 
Ragnarâk. Loki în societatea premodernă era considerat a fi cauzatorul de 
noduri/încâlceli/bucle, sau el însuşi un nod/încâlceală/buclă. Prin urmare, este firesc ca 
Loki să fie inventatorul plasei de pescuit, care constă din bucle şi noduri. Deşi nu este 
proeminentă în cele mai vechi surse, această identitate de "încâlcitor"” poate fi sensul 
etimologic al numelui lui Loki. Plasa de pescuit sugerează pescuirea elementelor virale 
în vederea autoasamblării. 


Loki cu o plasă de pescuit (per Reginsmăl), așa cum este reprezentat pe un 
manuscris islandez din secolul al XVIII-lea (SAM 66) 


Baldr e cel mai bun dintre toţi zeii, nu are nici un defect, e plin de virtuţi de tot 
felul şi incapabil de violenţă [este ADN-ul celular]. Vise neliniştitoare îl avertizează că 
asupra lui pluteşte o primejdie de moarte. Le împărtăşeşte această îngrijorare confraţilor 
săi, Aesir, care decid „să ceară protejarea lui Baldr contra oricărui pericol”. Pentru a 
obţine acest rezultat, Frigg, mama zeului, le pune pe toate elementele însufleţite şi 
neînsufleţite - foc, apă, metale, pietre, pământ, pădure, boli, patrupede, păsări, şerpi [...] 
- să jure că nu-i vor face nici un rău. Protejat astfel de toată lumea, Baldr se distrează 
jucând împreună cu Aesir un joc surprinzător. Aceştia aruncă în el cu tot felul de 
proiectile, îl împung cu săbiile, dar Baldr rămâne teafăr. 

Loki [...], deghizat în femeie, o descoase pe Frigg dacă jurământul universal 
privind protejarea lui Baldr contra oricărui pericol nu comportă nici o excepţie. Şi află 
de la Frigg că o tânără mlădiţă de lemn numită mistilleinn (vâsc“) [ARN viral] i se 
păruse atât de crudă, încât n-o mai pusese să jure. 

Vâscul era considerat o plantă sacră atât de norvegieni și de druizii celți, cât şi 
de indienii nord-americani, dar şi un parazit ca virusul. Există o veche credinţă italiană 
că vâscul stinge focul (focul sexual). Vechii germani credeau că această plantă provine 
direct din cer (virion). 


Inarmat cu o crenguţă de vâsc, Loki se întoarce la locul sacru unde se desfăşoară 
jocul şi i-o dă fratelui orb al lui Baldr, Hohr, care până atunci se abţinuse să-şi lovească 
fratele pentru că nu îl vedea, însă Loki îi dirijează mâna spre victimă, care moare 


4l Vâscul este o plantă parazită, care creşte hrănindu-se din seva diferiților copaci. Pliniu spune 
că la popoarele celtice era considerata de către druizi ca o planta de sorginte divina, căzută din cer 
(virus), că s-a lăsat pe stejar (ADN celular) de săgeata unui fulger. 
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asasinată de o simplă crenguţă de vâsc [virus]. 

Şi aşa, perfidia lui Loki anulează efectul măsurilor luate de zei pentru a-l 
„proteja" pe Baldr de orice violenţă. 

În Poemul Lokasenna (vechea limbă nordică "Zborul lui Loki"), ZEgir, o figură 
asociată cu marea, găzduieşte un ospăț în sala sa pentru o serie de zei și elfi. Acolo, zeii 
îi laudă pe slujitorii lui ZEgir, Fimafeng şi Eldir. Loki "nu a putut suporta să audă asta" şi 
îl ucide pe servitorul Fimafeng. Ca răspuns, zeii îşi iau scuturile şi, strigând la Loki, îl 
alungă din sală în pădure. Zeii se întorc apoi în sală şi continuă să bea. 

Loki iese din pădure şi se întâlneşte cu Eldir în afara sălii, cerându-i acestuia să-i 
spună ce discută zeii la o bere în interiorul sălii. Eldir îi răspunde că ei discută despre 
"armele şi isprăvile lor în război" şi totuşi nimeni de acolo nu are nimic prietenos de 
spus despre Loki. Loki spune că va intra în ospăț și că, înainte de sfârşitul ospăţului, va 
induce certuri între zei şi "le va amesteca hidromelul cu răutate"”. Eldir îi răspunde că 
"dacă strigăte şi certuri torni zeilor”, "ei le vor turna pe tine". Loki intră apoi în sală, iar 
toți cei prezenţi tac când îl observă. 

Rupând tăcerea, Loki spune că, însetat, a venit de departe în aceste săli pentru a 
le cere zeilor un pahar din "faimosul hidromel". Numindu-i pe zei aroganţi, Loki îi 
întreabă de ce nu sunt în stare să vorbească şi le cere să îi repartizeze un loc şi un scaun 
la ospăț, sau să îi spună să plece. Zeul skaldic Bragi este primul care îi răspunde lui 
Loki, spunându-i că Loki nu va avea un loc şi un scaun atribuit de zei la ospăț, pentru că 
zeii ştiu ce oameni trebuie să invite. Loki nu-i răspunde direct lui Bragi, ci îşi îndreaptă 
atenția către Odin şi afirmă: 


Își aminteşti, Odin, când în vremurile trecute 
ne-am amestecat sângele? (inserare în ADN) 
Ai spus că nu vei bea niciodată bere. 

dacă nu ni se aducea la amândoi. 


% 


Alţi tricksteri apar în multe mitologii ale nativilor americani şi ale primelor 
națiuni. Astfel, spiritul Coiotului (sud-vestul Statelor Unite) sau spiritul Corbului (nord- 
vestul Pacificului) a furat focul de la zei (stele, lună şi/sau soare). Ambii sunt văzuţi, de 
obicei, ca glumeţi şi farsori. 


p3 
Ia 


Conform tradiției Crow (și a altor populaţii din Plains), Old Man Coyote se dă 
drept Creator: "Bătrânul Coyote a luat un pumn de noroi și din el a făcut oameni". De 
asemenea, el a acordat nume bivoliţelor, cerbilor, elanilor, antilopelor şi urşilor. Potrivit 
lui Ake Hultkranz”, personificarea Coyotului ca Creator este rezultatul unui tabu, un 
substitut mitic la noțiunea religioasă de Mare Spirit al cărui nume era prea periculos 
şi/sau sacru pentru a fi folosit în afară de la ceremonii speciale. 

Explicația acestor descrieri este aceeași. Virusul este geneticianul care sfidează 
regulile. 


42 Ake Hultkrantz este profesor emerit în etnologie şi religie la Universitatea Uppsala și 
recunoscut ca o autoritate mondială în domeniul religiilor şi şamanismului nativilor americani. 
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2.7. Secretomania 


Iniţiaţii, cunoscători ai marelui secret (cine este în realitate Dumnezeu), interzic 
divulgarea lui cu ameninţarea unor aspre pedepse“ în caz de nerespectare, acceptându- 
se doar transmiterea pe cale orală numai către persoane care au început să se ”trezească” 
(valabil chiar şi pentru cei care l-au descoperit întâmplător), sintagma cea mai des 
folosită fiind „Nu dați mărgăritare porcilor şi nu daţi din cele sfinte câinilor - ca nu 
cumva ei să se întoarcă si să vă sfâşie” sau cum spun românii: „nu strica orzul pe 
gâşte”. 

Să nu aveţi aşteptări prea mari din studii sau practici spirituale, din două motive: 
primul este cel precizat de Gurdjieff („Cei trei magi periculoşi”, pg. 470) cum că 
„trezirea se face individual, câte o persoană pe ici pe colo” şi că „totdeauna există o 
împotrivire contra acestei treziri” şi al doilea motiv este că această cheie doar 
întredeschide uşa înţelegerii şi asta pentru că, în cunoaşterea celulei şi virusului, ştiinţa a 
făcut progrese şi ne-a furnizat deja un vocabular, dar cel pentru înţelegerea 
profunzimilor lumii materiale nu este încă accesibil pentru toţi. Încă nu putem înţelege 
şi exprima muzica cântată de elementele chimice pe portativul tabelului lui Mendeleev, 
şi nici liniile de cod scrise de cele patru forţe care acţionează în Univers |! 

Alchimistul Alphidius* ne încurajează totuşi pentru că în „Rossarium 
Philosophorum”, pg. 23, spune că: „la piatra (virion) de la care provine marele secret 
se poate ajunge prin raţionament şi cunoaştere”. 

Adevăraţii iniţiaţi, vorbind despre aceste taine, folosesc numai simboluri“, 
pentru că vocabularul omului este neputincios. 

Cărţile şi filmele zilelor noastre, se bucură de succes doar dacă sunt scrise la 
imboldul ARN-ului viral din noi, închis în carapacea cărnii noastre, din dorinţa acestuia 
de a se elibera şi de a ne aduce aminte că suntem străini în acest Sistem Solar şi că 
menirea noastră de nemuritori este de cucerire a lui Puruşa, Omul Cosmic, chiar dacă 
efectul secundar este distrugerea lui şi sinuciderea noastră. 

În discuţia dintre W. P. Patterson cu Chogyam Trungpa Rimpoche („Cei trei 
magi periculoşi”, pg. 429), acesta din urmă a spus în timpul interviului că: metoda 
spirituală a lui Gurdjiefi de aliniere a egoului la Sinele suprem şi nu suprimarea lui ca 
în budismul tibetan poate crea „zei geloşi”. Deci există riscul să se obţină efectul 
contrar şi să se activeze sistemul Imunitar. 

Cine are urechi de auzit, să audă ! 

% 
Julius Evola“ în cartea "Tradiția hermetică” spune despre acest subiect: 
Autorii hermetici cei mai preţuiţi au repetat până la saţietate că nu trebuie să ne 


43 În „Alchimia, maestrul şi opera”, la pg. 285, se spune că: cei ce dezvăluie misterul unei 
asemenea învățături unor oameni care nu merită să afle asemenea lucruri, sunt cei ce rup sigiliul 
Revelaţiei cereşti, atrăgând asupra lor multe nenorociri şi pedepse. Conform „,Rossarium 
Philosophorum”, pg. 30, nimic nu este ascuns în afară de secretul artei care nu trebuie dezvăluit 
nimănui, deoarece acela care o va face va fi blestemat, îşi va atrage mânia lui Dumnezeu şi va muri 
paralizat. 

44 Alphidius, cunoscut şi sub numele de Asfidus, Alfidius, Alvidius, este numele de autor al 
unui alchimist arab necunoscut, probabil medieval. Nu se ştie nimic despre el, cu excepţia unor citate 
şi a scrierilor sale din secolul al XIV-lea. 

45 Simbolul trebuie să aibă cel puţin două sensuri opuse. În latină ALTUS înseamnă şi „înalt” şi 
„adânc”, iar SACER înseamnă şi „sfânt” şi „”blestemat”. În ebraică SHET (şarpe) înseamnă şi 
„temelie” şi „ruină”. 

46 Julius Evola a fost un publicist şi filosof politic italian, apropiat de fascismul european. A fost 
un autor pe cât de prolific și strălucit pe atât de controversat. În perioada postbelică a fost marcat de 
ezoterism, manifestând un interes aparte pentru mistica medievală germană şi pentru curentele 
filosofico-religioase orientale (în special pentru budism şi taoism). 
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lăsăm înşelaţi, să nu luăm a Ja lettre cuvintele lor, fiindcă ele ţin toate de un limbaj 
cifrat, de un mod de exprimare prin simboluri şi alegorii (ca al şamanilor) şi că „scopul 
Artei noastre preţioase e ascuns”, că operaţiunile la care se referă nu se fac cu mâinile, 
că „elementele” lor sunt invizibile, şi nu acelea pe care le cunoaşte vulgul. 

De exemplu Basile Valentin“ şi Pernety“ spun că prin Sulful alchimic trebuie 
înţeleasă voinţa, Geber” spune că „fumul” este „sufletul desprins de corp”, iar Zosima“ 
că în „virilitate” constă misterul „Arsenicului”, şi aşa mai departe. 

Artephius” spune în cartea sa: „Nu se ştie oare că Arta noastră e una 
cabalistică? Adică una care trebuie dezvăluită numai oral şi care e plină de taine? Biet 
nătărău! Vei fi atât de naiv încât să crezi că noi îți arătăm deschis şi clar cel mai mare 
și cel mai de seamă dintre secrete? Te asigur că cel ce va vrea să explice ceea ce au 
scris Filozofii [hermetici] prin sensul obişnuit şi literal al cuvintelor se va trezi prins în 
meandrele unui labirint din care nu va putea să scape niciodată, deoarece nu va avea 
firul Ariadnei care să-l călăuzească spre a putea ieşi din el”. 

Geber, în "Cartea Mercurului Oriental”, precizează: „Filozofii hermetici sunt cu 
toții de acord între ei, nici unul nu contestă principiile celuilalt. Cel ce a scris în urmă 
cu treizeci de ani vorbeşte la fel ca şi cel care a trăit acum două mii de ani”. lar în 
"Turba Philosophorum ” găsim scris: 

"Dar să ştiţi că noi suntem cu toţii de acord, despre orice am vorbi. Aşadar, 
armonizaţi-ne unul cu altul şi studiaţi-ne, căci unul lămureşte ceea ce altul ascunde, iar 
cel ce caută cu adevărat poate găsi totul”. 


% 


Şi Rene Guenon explică nevoia unei organizaţii inițiatice de a avea un set secret 
de rituri și simboluri, care trebuie transmise în mod regulat numai pe cale orală. 
Descrierea în scris a acestor lucruri poate fi doar un simplu "memento" şi nu poate 
înlocui transmiterea orală şi directă, deoarece aceasta este singura modalitate prin care 
se poate comunica o influență spirituală. Există organizaţii care, deşi au un scop 
contingent, au un atașament tradițional real, deoarece provin din organizaţii inițiatice şi 
sunt direcționate în mod "invizibil" de acestea. Aceste organizații secrete din Orientul 
Îndepărtat pot avea o existenţă temporară și apoi dispar fără urme. Ele reprezintă ultima 
treaptă a unei ierarhii care urcă spre cele mai pure organizații inițiatice, fiind 
inaccesibile lumii profane. Un exemplu este taoismul, care reprezintă latura ezoterică a 
tradiţiei din Orientul Îndepărtat, în timp ce confucianismul reprezintă latura exoterică. 


Există un secret inițiatic care este inaccesibil şi evaziv laicilor şi nu poate fi 
exprimat în cuvinte. Acest secret este transmis prin influența spirituală a ritualurilor și 
simbolurilor, care permit fiecăruia să-l descopere şi să-l înțeleagă în funcție de 
capacitățile sale. Acest secret nu este ascuns cu intenție, dar organizațiile inițiatici nu 
sunt deschise oricui, ci doar celor care au anumite calificări specifice. Este important ca 


47 Basil Valentine este versiunea anglicizată a numelui Basilius Valentinus, aparent un alchimist 
din secolul al XV-lea, posibil Canon al Priorei Benedictine Sf. Petru din Erfurt, Germania, dar mai 
probabil un pseudonim folosit de unul sau mai mulți autori germani din secolul al XVI-lea. 

48 Antoine-Joseph Pernety, cunoscut sub numele de Dom Pernety, a fost un scriitor francez. În 
diferite perioade a fost benedictin și bibliotecar al lui Frederic cel Mare al Prusiei. Împreună cu 
contele polonez Tadeusz Grabianka, influenţat şi el de misticismul creştin al lui Swedenborg, a fondat 
în 1760 societatea secretă "Rite hermetique" sau Illuminati din Avignon (nu Illuminati bavarezi). 

49 Jabir ibn Hayyan, latinizat Geber a fost un celebru învăţat de origine arabă sau persană, ce a 
adus o contribuție substanţială la dezvoltarea culturii islamice. 

50 Zosimos din Panopolis a fost un alchimist greco-egiptean şi un mistic gnostic care a trăit la 
sfârşitul secolului al III-lea şi începutul secolului al IV-lea d.Hr. 

Sl Artephius este un scriitor căruia i se atribuie o serie de texte alchimice. 
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aceste organizații să rămână restricționate pentru a evita degenerarea cauzată de 
introducerea unor puncte de vedere neconforme cu domeniul inițiatic. 

Organizațiile iniţiatice folosesc principii de prudenţă şi secrete pentru a se 
proteja de posibila ostilitate din lumea exterioară. Aceste secrete includ cunoştinţe şi 
tehnici tradiționale, precum cuvinte şi semne folosite pentru recunoaștere internă. Ele 
sunt considerate a avea un rol educațional și disciplinar în cadrul organizațiilor 
inițiatice, permiţând membrilor să se distingă şi să înveţe în mod progresiv prin 
intermediul acestor simboluri. 

În anumite organizaţii inițiatice poate exista secretul unei ordini externe care 
face parte în mod corespunzător din ritual şi obiectul său este comunicat sub obligația 
corespunzătoare de tăcere, chiar în timpul inițierii în fiecare grad sau ca finalizare a 
acestuia. 


Din punctul nostru de vedere, virusul fiind un parazit, întreaga activitate de 
clonare a sa şi mai ales modul cum se realizează asta, trebuie să se facă în cel mai 
deplin secret, mai ales că măsurile externe simple de „prudenţă” nu ar putea să le 
ferească de pericolul „contra-iniţierii” pusă la cale de sistemul imunitar al celulei 
sau de ADN. 

* 

Neputând neglija apropiatul sfârşit al lumii cunoscut sub numele de Pralaya, 
Ragnarok sau Apocalipsa, prezentăm în continuare câteva idei legate de timp, 
considerând a avea legătură cu diviziunea celulară. 
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2.8. Timpul 


Preocuparea pentru Timp a anticilor este ilustrată în legenda zeului Chronos, 
declarat a fi personificarea timpului. El a ieşit din haosul primordial. Este adesea 
confundat în mitologie cu Titanul Cronos. A fost descris în mozaicurile greco-romane ca 
un om ce învârte roata zodiacului. Numele lui înseamnă "Timp", şi este scris alternativ 
Khronos (transliterare din greacă), Chronos, Chronus (versiunea latină). 

Naşterea „timpului ceresc” se produce prin desfacerea picioarelor zeului 
Uranus, urmată de castrarea acestuia de către Chronos. Este un timp care-i priveşte 
numai pe zei. 


Uranus 


Interesant este că ceva asemănător se petrece şi la replicarea ADN-ului celular. 
Astfel, există un grup de maşini moleculare numite enzime care se deplasează de-a 
lungul ADN-ului, tăind în două o parte a ADN-ului şi folosind fiecare fir ca prototip 
pentru a face un fir nou, complementar. O clemă inelară și glisantă, conduce și fixează 
această maşină enzimatică. 

Spiritualitatea indiană a abordat pe larg problema ciclicităţii vieţii, numind-o 
„Roata timpului”. 


Din start, dacă analizăm cu atenţie definiţia roții din cartea „Dicţionar de 
simboluri”, vol. 3, pg. 162, 164, a lui Jean Chevalier, observăm că roata poate simboliza 
două lucruri diferite, pe alocuri chiar contrare. Astfel aflăm că simbolul roții a fost 
multă vreme un simbol lunar, înainte să devină solar. În sensul ei originar, primordial, 
este emblema devenirii ciclice, care permite dominarea timpului, adică previziunea 
asupra viitorului. Noi credem că acest sens provine din faptul că se referă la celulă şi, ca 
urmare, prezintă o valență de imperfecţiune, referindu-se la lumea devenirii, a creației 
continue, deci a contingenţei şi a perisabilului. Simbolizează ciclurile, reînceputurile şi 
reinnoirile. De obicei, acest simbol nu are spiţe, este ca un disc. Când roata începe să 
apară în sculpturile gallo-romane, alături de cavalerul susținut de monstrul ofiopod 
jumătate om, jumătate şarpe, având extremităţile bifide (despărțite în două), ea a devenit 


38 


deja un simbol solar (simbol al virionului). 

Referindu-ne la virion, devine un simbol privilegiat precum aripa, un simbol al 
deplasării, al eliberării de condiţiile impuse de loc (celulă), exprimând starea spirituală 
cu care intră în corelaţie (în India, de exemplu se spune că: „Cei Șapte [minimul de 
codoni ARN] leagă carul la o roată unică: un singur bidiviu cu şapte nume mişcă roata 
având trei butuci, roata nemuritoare pe care n-o opreşte nimic, pe care stau aşezate 
toate fiinţele”). Ca urmare, roata începe să aibă spiţe, să simbolizeze multiplicarea lui 
unu, a butucului şi la care trebuie să se revină după asamblarea virusului. De aceea, zeul 
druid Dagda, zeul celtic cu roată, corespunde perfect acelui chakravarti indian“: este 
motivul imobil, aflat în centrul mişcării ca o axă a mişcării la care nu participă (virusul 
nu este angrenat în metabolismul celulei, el urmându-şi cu strictețe scopul), fiindu-i în 
acelaşi timp elementul indispensabil. 


Ba 


4 ntz fu 


Roata druidulul Mug Ruith* este din lemn de tisa, arbore funerar (se referă la 
celulă). Este o roată cosmică a cărei apariţie pe pământ va marca începutul Apocalipsei 
(liza celulei): „oricine o va vedea va orbi, oricine o va auzi va surzi şi oricine va fi atins 
de ea va muri”. Roata cea mai simplă are patru spiţe: este expansiunea către cele patru 
direcţii ale spaţiului, dar şi ritmul cuaternar al lunii şi al anotimpurilor. Roata cu şase 
spiţe ne trimite la simbolismul solar; ea evocă de asemenea monograma lui Hristos şi 
poate fi considerată drept proiecția, pe orizontală a crucii cu şase braţe. Roata cea mai 
des întâlnită are opt spiţe: sunt cele opt direcţii ale spaţiului, evocate de asemenea de 
cele opt petale ale lotusului cu care se identifică roata. Cele opt petale sau opt raze 
simbolizează de asemenea regenerarea, reînnoirea (virusului). Semnificaţia aceasta 
apare de la lumea celților până în India, trecând prin Chaldeea. Ea mai reprezintă 
dispunerea celor opt trigrame chinezeşti. Dacă roata existenţei în budism are şase spiţe, 
lucrul acesta se explică prin faptul că există şase clase de fiinţe, şase /oka* ; dacă roata 
învăţăturii, Dharma, are opt spiţe, aceasta se întâmplă deoarece Calea (spre nemurire) 
cuprinde opt cărări. 

Roata olarului se referă tot la virus, la înțeleptul care atinge stadiul Eliberării şi 
care este un olar care şi-a terminat de modelat vasul (a clonat genomul străin), 
continuând să trăiască datorită inerției. 

Roata Zodiacului apare de asemenea pretutindeni. Etimologic, Zodiac înseamnă 
roata vieții. La primitivi este un simbol lunar, o roată lunară, de lemn plin, întărită de un 


52 Un chakravarti este un conducător universal ideal, în istoria, religia şi mitologiile Indiei. 

53 Musg Ruith sau Mogh Roith, „sclavul roții” este o figură din mitologia irlandeză, un puternic 
druid orb din Munster care a trăit pe insula Valentia, comitatul Kerry. Putea să crească la dimensiuni 
enorme, iar respiraţia lui a provocat furtuni şi a transformat oamenii în piatră. Purta o piele de taur fără 
coarne şi o mască de pasăre şi zbura într-o maşină numită Roath Râmach, „roata cu vâsle”, făcută din 
doi stâlpi de piatră (cei doi ARN ai retrovirusului). Avea un car condus de boi în care noaptea era la fel 
de strălucitoare ca ziua, un scut negru pătat de stele, cu o margine argintie şi o piatră care se putea 
transforma într-o anghilă otrăvitoare (virus) când era aruncată în apă (citoplasmă). 

54 Loka defineşte lumi sau tărâmuri, aşa numitele paradisuri sau infernuri, locuite de diferite 
fiinţe celeste. 
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triunghi sau de un cadru de bârne, care îi creează nişte subdiviziuni interne, 
semnificative aritmologic. Arabii din vechime o numesc cingătoarea lui Ishtar şi 
babilonienii Casele lumii. Mai târziu, zodiacul va căpăta o semnificație solară fiind 
înzestrată cu spiţe, aşa cum apare încă din ritualul focurilor celtice de la Epinal sau de la 
Argen. 

Credinţa în crearea şi distrugerea periodică a Universului, spune Mircea Eliade 
în „Imagini şi simboluri”, apare atestată mai de mult, în Arharoa Veda (X, 8, 39-40). Ea 
aparţine de altfel unei Weltanschauung” comune tuturor societăţilor arhaice. Legenda 
indiană cu Vişnu şi Indra este semnificativă în ceea ce priveşte crearea şi distrugerea 
universului. 

Redăm mai jos un scurt rezumat: 


“Indra, după ce învinge dragonul Vrtra, vrea să îmbunătățească reședința zeilor. 
Artizanul divin, Visvakarman, construiește un palat magnific. Dar Indra nu este 
mulțumit și vrea să facă construcția şi mai mare și mai grandioasă. Visvakarman se 
plânge lui Brahma şi acesta promite să-l ajute. Vișnu, sub formă de copil, ajunge în 
palatul lui Indra și începe să-i vorbească despre multitudinea de Indra de-a lungul 
Universurilor. Vişnu explică că fiecare Indra ţine 71 de eoni şi un Brahma durează 108 
ani. Universurile apar și dispar fără sfârșit, iar Vişnu este cel care le susţine. " 


Textele post-vedice ale hinduismului prezintă diferite teorii ale cosmogoniei, 
care implică existenţa unui creator primar Şi a creatorilor secundari. Aceste texte descriu 
creaţia primară a universului (Sarga) şi creaţia secundară (Visarga). Există două niveluri 
ale realităţii, unul primar care este neschimbat şi unul secundar care se schimbă mereu. 
Se crede că întreaga realitate observată se află într-un ciclu infinit de creaţie, dezvoltare, 
dezintegrare şi re-creaţie continuă. Creatorul primar este numit Brahman, Purusha sau 
Devi, în timp ce creatorii secundari, cum ar fi Brahma, sunt menţionaţi în textele post- 
vedice. Brahma este descris ca un "creator secundar" şi este considerat responsabil de 
creaţia formelor din univers. Totuşi, universul primordial nu este creat de Brahma. În 
funcție de textele puranice, se afirmă că Brahma şi Vishnu au fost creați de 
Ardhanarishvara (jumătate Shiva, jumătate Parvati) sau că Brahma s-a născut din Rudra 
sau Vishnu. Așadar, în majoritatea textelor puranice, activitatea creativă a lui Brahma 
depinde de prezenţa şi puterea unui zeu superior. 

Prezentarea lui Brahma din Bhagavata Purana, este cea a virusului, fiind cel 
care se ridică din "Oceanul cauzelor" (celula). Brahma, apare în momentul în care se 
naşte timpul și universul, în interiorul unui lotus înrădăcinat în ombilicul lui Hari 
(nucleu). Mitul afirmă că Brahma este somnoros, se înșeală şi este temporar 
incompetent în timp ce pune împreună universul (în perioada transcriptazei inverse şi a 
integrazei). Apoi, el devine conştient de confuzia și somnolenţa lui (în perioada 
transcrierii şi a asamblării), meditează ca un ascetic, realizează apoi Hari în inima lui, 
vede începutul şi sfârşitul universului, apoi puterile sale creative sunt reînviate. Brahma, 
combină Prakriti (natura, materia) şi Purusha (spirit, suflet) pentru a crea o varietate 
orbitoare de creaturi vii şi legături cauzale. Maya, spune Bhagavata Purana este 
produsă de Brahma, creând în ea de dragul creației, îmbogățindu-i totul atât cu binele, 
cât şi cu cel rău, material şi spiritual, un început şi un sfârșit. Puranele descriu Brahma 
ca divinitate creând timp. Ele corelează timpul omului cu timpul lui Brahma, astfel o 


55 Weltanschauung (literal "privire înspre lume") este un termen consacrat din filosofia 
germană şi desemnează modul sistematic în care individul înţelege şi interpretează sensul lumii şi al 
Li ML 


vieţii. Termenul este utilizat ca sinonim pentru "părere despre lume și viaţă”, "convingere metafizică” 
sau "concepție metafizică”. 
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mahăkalpa fiind o perioadă cosmică mare, corelată cu o zi şi cu o noapte din existența 
lui Brahma. 
Brahma este în mod tradiţional descris cu patru feţe și patru braţe. 


| 


a 


AUDE Pi 


Fiecare față a lui arată spre o direcţie cardinală. Mâinile nu dețin arme, ci 
simboluri ale cunoaşterii şi creaţiei. Într-o mână, el ţine textele sacre ale Vedelor, în al 
doilea rând deţine mula (mărgele rozariu) simbolizând timpul; în al treilea rând deține 
un tip de sruva sau arbuşti care simbolizează mijloacele pentru a alimenta focul 
sacrificial, iar în al patrulea rând un vas kamandalu cu apă simbolizând mijloacele din 
care provine toată creaţia. Cele patru guri sunt creditate în crearea celor patru Vede. El 
este adesea descris cu o barbă albă, care implică experienţa sa. Stă pe lotus, îmbrăcat în 
alb (sau roşu, roz), cu vehiculul (vahana) - hansa, o lebădă sau o gâscă - în apropiere. 
Soţia lui Brahma este zeița Saraswati. Este considerată a fi "întruchiparea puterii sale, 
instrumentul creației și energia care conduce acțiunile sale". 

Conform gândirii indiene, Brahma susţine un ciclu de creaţie într-o sută de ani 
brahmanici şi un ciclu de disoluţie în altă sută de ani brahmanici. O existenţă a omenirii, 
adică o divya yuga sau chatur yuga cuprinde un ciclu de patru vârste, echivalente cumva 
etapelor vieţii omului, numite „yuga” (Krita-Yuga sau Satya-Yuga, însemnând „vârsta 
de aur”, Treta-Yuga, însemnând „vârsta de argint”, Dwapara Yuga, însemnând „vârsta 
de bronz” şi Kali-Yuga, însemnând „vârsta de fier”). 


| Dvapara 
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Un lucru important este că la începutul și la sfârşitul fiecărui Yuga apar două 
etape de tranziţie cunoscute ca Sandhya (zori) şi Sandhyansa (amurg), împrumutate din 
etapele ciclului solar pe bolta cerească. Ca urmare, durata totală a ciclului Yuga, 
excluzând perioadele de tranziţie, este egală cu 2700 x 4, adică 10.8005% de ani, care este 
aceeaşi cu durata „Marelui An al lui Heraclit” din tradiția elenă, iar cele patru yuga 
devin: 


56 Ritualul facultativ agnicayana, asociat sacrificiului soma, constă în construirea unui altar al 
focului din 10800 de cărămizi zidite pe cinci rânduri, în forma unei păsări, simbolizând ascensiunea 
mistică a sacrificantului la cer. În accepțiunea cercetătorilor avizaţi, sacrificiul unui bărbat reactualiza 
autosacrificiul lui Prajăpati, iar construcţia altarului sacrificial simboliza recrearea lumii, înnoirea 
actului cosmogonic. 
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Krita- Yuga sau Satya-Yuga (vârsta de aur): 2700 ani divini 


perioada de tranziţie: 300 ani divini 
Treta-Yuga (vârsta de argint): 2700 ani divini 
perioada de tranziţie: 300 ani divini 
Dwapara Yuga (vârsta de bronz): 2700 ani divini 
perioada de tranziţie: 300 ani divini 
Kali-Yuga (vârsta de fier): 2700 ani divini 
perioada de tranziţie: 300 ani divini 


TOTAL: 12.000 ani divini 


Imediat ce virusul este prezent, duratele de timp sunt afectate, iar războiul dintre 
celulă şi virus va determina o incertitudine în lungimea duratei fiecărei puga. De aceea 
învățații hinduşi au ţinut cont că în ciclul celular intervine hazardul şi au împrumutat 
denumirea de „puga”, cea mai mică valoare de la "aruncările" cu zaruri, pentru cea mai 
mică durată a ciclului cosmic, astfel încât, Krita-yuga, care vine de la verbul kr: "a 
face, a îndeplini", înseamnă „perioadă împlinită” şi este echivalentă, la jocul cu zaruri, 
cu aruncarea câştigătoare, adică cu zarul cu patru puncte căci, în tradiţia indiană, 
numărul patru simbolizează totalitatea, plenitudinea şi perfecțiunea. 

Ca urmare, astronomul Brahmagupta, care şi-a luat cunoștințele din textul 
sanskrit „Smriti” (tradiţie), va da peste cap teoria duratei egale a ciclurilor yuga, 
introducând o diminuare a acestei durate, subliniindu-se astfel că durata unui Yuga ar 
trebui să scadă în tandem cu scăderea virtuţii și a longetivităţii umane de la un Yuga la 
altul, într-o secvență de 4: 3: 2: 1, corespunzând şi valorii zarului utilizat în India acelor 
vremuri. Această idee a intrat în doctrina ciclului Yuga cândva înainte de 500 î.e.n. Şi, 
ca urmare, textele sanscrite dau următoarele valori pentru durata lui Yuga şi a zorilor şi 
serilor respective: 


Kali Yuga 


Krita Yuga 
DwaparaYuga i 


Treta Yuga 


Krita/Satya Yuga (Epoca de Aur): 4000 ani + 
400 ani zori + 
400 ani amurg 
= 4800 de ani 
Treta Yuga (vârsta de argint): 3000 ani + 
300 ani zori + 
300 ani amurg 
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= 3600 de ani 
Dwapara Yuga (epoca bronzului): 2000 de ani + 
200 ani zori + 
200 ani amurg 
= 2400 de ani 
Kali Yuga (epoca fierului): 1000 ani + 
100 ani zori + 
100 ani amurg 
= 1200 de ani 
Gândirea indiană a elaborat şi alte unități de timp pe care le redăm în tabelul de 


mai Jos: 


Deva Ahoratra (ziua 1 zi cerească 
lui Dumnezeu) 
Deva Vatsara (anul lui 360 zile cereşti 


i 
Dumnezeu) fl 

senozna = sonic esa | 
IE CE II 
IEI E CI 
e jezooane pazoooa 
= |ezooo can ei acaeăvapaatai)  [aszooooani 
one __________[aoezaooonaa |] 
IE II CC 
DE ana creta |ossenooo ani | 


| | ]sau]1000 de Chatur Yuga 4.320.000.000 ani 


Brahma Ratra (o zi 2 Kalpa 8.640.000.000 ani 
completă a lui 
Brahma) 


Brahma Varsha E 360 Brahma Ratra 3.110.400.000.000 ani 
Timpul scurs de la Big Bang 13.799.000.000 ani 


Şi în cadrul ciclului celular întâlnim patru etape asemănătoare cu cele patru 
vârste şi deci echivalentul unui Chatur yuga, dar numite: G, (presinteza), S (sinteza), 
G» (postsinteza) şi M (mitoza). 


Îi 
ă 
ă 


Q 


hatur Yuga 
Manwantara 


| 


| Interfaza 


43 


Cărturarul Sri Yukteswar”, a constatat că la un moment dat al istoriei umane, 
multe texte sanscrite, au umflat, fără explicaţii, durata de 12.000 de ani a ciclului Yuga 
la o valoare anormal de mare de 4.320.000 de ani umani prin introducerea unui factor de 
multiplicare de 360, reprezentat ca număr de „ani umani” ce constituie un „an divin”. 

Acum textele sanscrite dau următoarele valori pentru durata lui Yuga şi a zorilor 
ŞI serilor respective: 


Treta-vuaa 
3.600 ani 


sau 
1.296.000 ani 
umani 


Krita-vuaa 
4.800 ani 
sau 
1.728.000 ani 


Dvapara-vuaga 
2.400 ani 
sau 
864.000 ani 


Existenţa umană se desfăşoară doar pe parcursul lui Kali yuga, care este 
considerată în lumea cerească „perioadă a întunericului” prin excelenţă, deoarece, 
printr-un joc de cuvinte, a fost pusă în legătură cu numele zeiţei Kali, „Cea Neagră”. 
Kali este unul din multele nume ale Marii Zeiţe, Sakti, soţia zeului Şiva. Nu s-a pierdut 
din vedere nici apropierea dintre acest nume al Marii Zeiţe şi termenul sanscrit kala, 
„timp”: Kali ar fi aşadar nu numai „Cea Neagră”, ci şi personificarea Timpului. În 
creştinism kali puga este declanşată de căderea în păcat a lui Adam şi a Evei, iar în 
budism de plecarea lui Krişna. 

Şi papirusul lui Anana (şeful scribilor faraonului Seti al II-lea din sec. XIV îH) — 
afirmă: "Citiţi voi, care veți descoperi acest sul în vremuri viitoare, dacă zeii voştri v-au 
hărăzit putinţa de a o citi. Citiţi și aflaţi tainele trecutului. Oamenii nu trăiesc doar o 
singură dată pentru a dispărea apoi pe veci, ei trăiesc mai multe vieţi, în locuri diferite, 
dar nu întotdeauna în Iumea aceasta. Între un fel de viaţă şi altul există un val 
întunecat, de nepătruns. Cu toate acestea, în cele din urmă, toate aceste vieţi trecute i 
se vor dezvălui”. 

În cadrul celulei noua situaţie este echivalentă cu Meioza care are 4 subcicluri 
echivalente în multe privințe cu cele 4 vârste ale omenirii. După Rene Guenon, în 
cadrul fiecărui ciclu cosmic există subcicluri şi în virtutea legii corespondenţei există 
analogii între ciclul mare şi subcicluri. 

Astfel vom avea: profază, metafază, anafază şi telofază. 


/ s 
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A _ 
2a 
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Anafaza Profaza 


Metafaza 


SS, Sri Yukteswar Giri este numele monahal al lui Priya Nath Karar. Sri Yukteswar era un Yogi 


Kriya, un Jyotisha (astrolog vedic), un cărturar, un educator şi un astronom. În „Ştiinţa sacră” a lansat 
ideea existenţei unui al doilea soare ce face o rotaţie copletă în 24.000 de ani umani şi că Pământul a 


avansat la vîrsta Dwapara Yuga. 
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Nu după mult timp, apare o nouă modificare în calculul timpului. Se consideră 
că un ciclu cosmic are o durată de 25.920 de ani, adică perioada astronomică a 
precesiunii echinocţiurilor. Conform definiţiei, precesiunea echinocţiurilor este o 
mişcare conică foarte lentă efectuată de axa de rotație a Pământului în jurul unei 
pozitii medii, datorită atracției gravitaționale a Soarelui şi a Lunii asupra zonei 
ecuatoriale a planetei. 

Deplasarea punctelor echinocţiale este de un grad la fiecare 72 de ani. Numărul 
72 este un submultiplu al lui 4.320 (72 x 60), iar 4.320 este un submultiplu al lui 25.920 
(4.320 x 6). Dacă numărul 10 este pentru hinduşi numărul perfect pentru că 1+2+3+4 = 
10, atunci într-un cerc de 360, avem zece sectoare a 36%, în care fiecare grad este 
parcurs în 72 de ani. 

În acest caz textele sanscrite dau următoarele valori pentru durata ciclurilor 
cosmice: 

Krita/Satya Yuga (Epoca de Aur): 72 de ani x 144 = 10.368 de ani 


Treta Yuga (vârsta de argint): 72 de ani x 108%= 7.776 de ani 
Dwapara Yuga (epoca bronzului): 72 de ani x 72%= 5.184 de ani 
Kali Yuga (epoca fierului): 72 de ani x 36%= 2.592 de ani 


Adică un total de: 25.920 de ani 


Durata de viață a lui Brahma este identică cu durata universului. Această 
perioadă de timp, numită maha-kalpa, este şi durata unei respiraţii în şi din Maha- 
Vishnu, Personalitatea Dumnezeirii. Maha-Vishnu (virionul) se află în oceanul 
cauzalității și doarme. El este veșnic şi El visează lumea materială în somnul Său 
cosmic. Când EI expiră, toate universurile emană din porii pielii Sale şi un Brahma se 
naște în fiecare univers. Când EI inhalează, Brahma moare şi El suge universurile în 
gura Lui și le distruge. Cu fiecare expiraţie, întregul proces începe din nou. Acest ciclu 
merge pe veșnicie și, prin urmare, se numeşte şi timp veşnic. 


LIFE OF BRAHMĂ 
311.04 trillion years (35.000 kalpas [days of Brahmi] and an equal number of nights) 


creation full devastauion 
pariial partial 
. KALPA (day of Brahmă) deventatioa 
432 bilboa years (14 manvantaras + 15 sandhyăs) 


night îs the same length 


sandhyă, or junciure sanchyă 
1,724 million years 1.728 milion years 
(partial creation) (pantial derasation) 


MANVANTARA 
306.72 million years (71 divya-yugas) 


DIVYA-YUGA  b& 
4.32 million years (4 yugas) Papa 


Satya-yaga Tretâ-yuga Dvăpara-yuga O Kak-yuga 
(1.728 million years) (1.29% mullion years) (364,000 years) (432.000 years) 
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Studiul ciclului de viaţă al ribovirusurilor arată că imediat, după ce monocatena 
de ARN viral" (zeul) pătrunde în celula gazdă, se ataşează de ribozomi şi declanşează 
sinteza unei enzime, necesare replicației ARN-ului viral, denumită ARN-sintetază. După 
aceea are loc formarea unei catene complementare (—) a ARN-ului (încarnarea 
logosului), care devine astfel bicatenar şi va modela apariţia eroilor prin căsătoria zeilor 
cu pământence. În această stare virusul capătă denumirea de formă replicativă, pe 
matriţa notată cu minus (—) reuşindu-se sinteza unui număr mare de molecule de ARN 
viral (+). În sfîrşit, o parte din moleculele de ARN viral (+ ) se ataşează de ribozomi, 
astfel că începe sinteza unor molecule de proteine virale. Aceste proteine virale vor 
asambla virusul astfel regenerat (renaşterea păsării Phoenix). 


După şapte ani de studii, s-a ajuns la concluzia că datele NASA dovedesc 
existenţa unor cercuri concentrice, adică regiuni în care forța radiațiilor de microunde 
este mai mică decât în alte zone. De aici, ideea ciclicităţii producerii mai multor 
fenomene de tipul Big Bang. Asadar, au fost mai multe cicluri de dezvoltare a 
umanităţii, iar populaţia planetei în memoria colectivă a trăit de mai multe ori, exact aşa 


cum se spune în religia brahmanică. 
58 


JUDECATA DE APOI 


Ținând cont de omonimia dintre lumea microscopică şi lumea noastră 
considerăm că diviziunea celulară explică îndeajuns de bine aceste fenomene 
catastrofale din perioadele Kali yuga. 

Astfel, mitoza pe care noi am identificat-o cu Kali yuga are patru faze: profaza, 
metafaza, anafaza şi telofaza, care pot fi grupate două câte două în: cariochineza 
(diviziunea nucleului) şi citochineza (diviziunea citoplasmei). 


1. Profaza — în această fază cromozomii devin vizibili, se îngroaşă şi se scurtează, iar 
centriolii se duplică. Sfârşitul profazei este marcat de pierderea bruscă a membranei 
nucleare prin dizolvare şi dezorganizarea treptată a nucleolului. Deci un adevărat potop 
pentru organitele celulei şi o explicaţie posibilă pentru potopul lui Noe. Apare fusul de 
diviziune şi centriolii încep migraţia spre poli (o posibilă explicaţie a schimbării polilor 
magnetici ai Pământului). 


58 Bibhu Dev Misra este absolvent al Institutului de Tehnologie din India şi al Institutului Indian 
de Management şi a lucrat timp de mai mult de 14 ani ca consultant în tehnologia informaţiei. El este, 
de asemenea, un cercetător şi scriitor independent pe teme legate de civilizații antice, mituri, 
simboluri, ştiinţă şi religie. Cercetările sale l-au dus în multe locuri de interes istoric pe tot globul. 
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2. Metafaza — în această etapă cromozomii se prind cu centromerul de firele fusului 
nuclear, în zona ecuatorială a acestuia. Spre sfârşitul metafazei cromatidele fiecărui 
cromozom se separă, dar rămân unite prin centromer (începutul Judecăţii de Apoi). 


Resturile 
membranei — 
nucleare 


Fibre 
cromazomici 


Cromozomi dedubiați 


Metafaza 


3. Anafaza — (finalizarea Judecăţii de Apoi). În această fază au loc două „evenimente” 
ce asigură distribuţia totală şi egală a materialului genetic: 
— clivarea (desfacerea în plăci sau lame) longitudinală a centromerului; 
— migrarea simultană şi cu aceeaşi viteză a cromatidelor spre polii fusului de diviziune 
(deplasarea este produsă prin scurtarea fibrelor fusului ce unesc polul cu centromerul 
cromatidei). 

Practic cele două cromatide ce alcătuiau un cromozom se despart şi migrează 
către polii opuşi ai celulei, formându-se astfel doi cromozomi de acelaşi fel, unul la un 
pol, altul la celălalt pol. 


Dedublarea 
centromerelor Fus acromatie 


Aster 


Cromozami în 
placă ecuatorial 


Conform gândirii indiene există o repetare fără sfârșit a aceluiaşi fenomen 
(creaţie - distrugere - nouă creaţie), prefigurat în fiecare yuga ("auroră" şi "crepuscul”) 
şi încheindu -se cu o pralaya. 


4. Telofaza — sau disoluția Lumii. Cromatidele care acum formează cromozomii celor 
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două celule fiice se adună lângă centrioli, se decondensează şi devin invizibile. 


Mouă început de rarmare 
memărană nucleară 2 șanțului de diviziune 
Fă PA d 


Cfirnitut banfasa? 


Se formează membrane nucleare, urmând o diviziune completă a corpului 
celulă-mamă, rezultând două celule independente. În acest stadiu membrana celulară se 
divide, se reconstituie cei doi nuclei şi prin citokineză (divizunea citoplasmei), rezultă 
două celule „fiice” care au acelaşi set cromozomic şi deci aceeaşi informaţie genetică 
(clone ). 


pibre interceaaie 


Nucical nou 


Ciclurile cosmice se încheie printr-o distrugere "definitivă", în sensul de 
disoluţie totală a Oului cosmic, care se petrece la fiecare sfârşit de kalpa în decursul 
unei maha-pralaya care implică regresiunea tuturor "formelor" şi a tuturor modurilor de 
existenţă într-o existenţă originară nediferențiată. 

Omonimia acestui fenomen se reflectă în moartea celulei numită Apoptoză (din 
limba greacă: apo = departe şi ptosis = cădere, termen referitor la „căderea frunzelor” 
toamna), sau în senescenţa celulară. Prima este o formă a morţii celulare programate, 
proces prin care celulele declanşează propria lor auto-distrugere ca răspuns la un anumit 
semnal, iar a doua este un proces natural. 


APOCALIPSA sau RAGNAROK 

Apocalipsa sau Sfârşitul lumii apare în ultima carte din canonul Noului 
Testament și este atribuită lui loan Teologul. 

Fenomenul Apocaliptic are o mare varietate de interpretări, prezicând de obicei o 
înviere a morţilor şi o răpire la cer a celor vii, în care toți creștinii adevărați şi cei care 
nu au atins vârsta responsabilități sunt aduşi la Hristos în vremea în care Împărăţia lui 
Dumnezeu va veni pe pământ. Ei cred de altfel că urmează o vreme a încercării - o 
perioadă de şapte ani în care credincioșii vor fi persecutați și martirizați peste tot în 
lume, ei fiind purificaţi şi întăriţi prin asta. În privinţă răpirii la cer există trei mari 
viziuni: 1) înainte de încercare; 2) aproape de sau la mijlocul vremii de încercare; sau 3) 
la sfârşitul vremii de încercare. Există şi a patra viziune de răpiri multiple la cer de-a 
lungul vremii încercării, dar aceasta nu este una din viziunile acceptate pe larg în 
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această privinţă. 

Ortodoxia vede cartea drept un avertisment pentru a fi gata din punct de vedere 
moral şi spiritual pentru sfârşitul vremurilor, care va veni la momentul ales de 
Dumnezeu şi nefiind un moment care poate fi grăbit sau prezis de către muritori. 


1. Apoi am văzut pogorându-se din cer un înger, care ţinea în mână cheia Adâncului şi 
un lanţ mare. 

2. El a pus mâna pe balaur, pe şarpele cel vechi, care este Diavolul şi Satana, şi l-a 
legat pentru o mie de ani. 

3. L-a aruncat în Adânc, l-a închis acolo şi a pecetluit intrarea deasupra lui, ca să nu 
mai înşele neamurile, până se vor împlini cei o mie de ani. După aceea, trebuie să fie 
dezlegat pentru puţină vreme. 


Acest fragment din Apocalipsa, cap. 20, redă pe scurt povestea virusului: 
intrarea în celulă, subjugarea ADN-ului celular şi părăsirea celulei prin eliberarea ADN- 
ului. 

Vechea Edda (datând din jurul anului 1000 î.Hr.) şi Noua Edda a literaturii 
nordice vorbesc despre o soartă finală a zeilor, despre o serie de evenimente majore, 
inclusiv o mare bătălie care va avea ca rezultat final moartea unui număr mare de figuri 
majore ale mitologiei nordice (inclusiv zeii Odin, Thor, Freyr, Heimdall şi Loki), despre 
dezastre naturale diverse și scufundarea ulterioară a lumii în apă, toate la un loc 
numindu-se RagnarGk. Cuvântul Ragnarok este derivat din vechiul cuvânt nordic 
Ragnar6k, format din două părți: ragna care este genitivul plural al cuvântului regin 
(„zei” sau „conducători”) şi rok care înseamnă „soartă”. 

Textele spun că această bătălie va fi purtată de zeii Aesir, conduși de Odin şi de 
entitățile malefice, giganții (Jătunnii) şi diverşi monștri, conduşi de Loki (virus). Acest 
zeu va fi, împreună cu copiii săi, lupul Fenris şi şarpele Jormungand antagoniști 
provocării acestui dezastru. În această luptă vor pieri o parte din zei, giganţi şi monștri, 
dar şi aproape tot universul.. 

Şi în celula subjugată de virus există o Apocalipsă sau un Ragnarok produse la 
eliberarea virusurilor. Ea se petrece rapid şi exploziv prin ruperi mecanice (liză celulară) 
sau lent şi controlat prin strabaterea membranei celulare a cărei permeabilitate este 
mărită în urma alterărilor produse de virus. 


Ligia Hotin, în cartea "Degetele ursitoarelor" susţine că Universul începe cu 
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apariţia unui șarpe (ARN) izvorât din voinţa divină. În drumul său de la neant la 
realitate îşi găseşte perechea (ADN), împletindu-se amândoi în jurul a ceva. Perechea 
astfel formată poartă în ea memoria a tot ce a fost în Univers. Materia, energia și 
informaţia se pot identifica împletite în 23 perechi de cromozomi în celula umană. 
Telomerii, definiţi ca secvențele terminale ale fiecăruia dintre cromozomi, sunt scurtați 
în permanenţă în timpul proceselor de diviziune celulară, datorită faptului că enzima 
numită telomerază (ursitoarea rea din basme) la un moment dat îşi încetează activitatea. 
Ca urmare, numeroase studii au concluzionat că lungimea telomerilor este un indicator 
al duratei vieţii, făcând legătura între distrugerea gradată a timpului în cronologia 
hindusă şi pierderea secvențelor de baze în cadrul ciclurilor celulare. 

Lee Smolin, în cartea "Zimpul renăscut" spune că legile noastre sunt aproximaţii 
ale unei legi mai profunde care trebuie să fie asimetrică în raport cu timpul şi un univers 
asimetric cu timpul ar fi necesar și pentru că volumul universului la un moment dat nu 
poate fi schimbat atunci când extindem sau contractăm scările dimensiunilor, justificând 
expansiunea lui, aceasta devenind un ceas fizic universal (respiraţia lui Budha). 

Acelaşi Serghei V. Petoukhov, întâlnit la capitolul Limba naturii, ne spune că 
ADN-ul şi ARN-ul sunt purtători de informaţii nu numai despre compoziția primară a 
proteinelor, ci şi despre timpii de organizare cronociclică a aminoacizilor şi a 
proteinelor. Din această poziţie, acele bioritmuri care sunt observate la niveluri 
fiziologice foarte diferite şi atât de răspândite, ar trebui să fie derivate nu din 
particularitățile ansamblurilor finale de proteine, ci din particularităţile structurilor 
genetice ale pre-proteinei, care poartă informaţii cronociclice într-un lung şir de 
generaţii biologice. Este foarte probabil ca bazele azotate universale ale codurilor 
genetice să aibă încă un atribut ascuns - atributul cronociclic (timp). 
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2.9. Universul material 


Conform lui Carmen Nuăez de la Universitatea din Buenos Aires, 
Departamentul de Fizică, teoria M este numele teoriei care îşi propune să explice 
întregul univers, de la particule elementare şi atomi până la galaxii şi Big Bang. Există 
mai multe semnificații posibile pentru denumirea de "Teoria M', în funcție de 
preferinţele fizicianului care o justifică. M de la mamă reflectă intenția de a fi originea 
tuturor explicațiilor sau de a conţine legile primordiale ale fizicii. M de la magie, 
mister sau miracol, pe de altă parte, se referă la minunea proprietăţilor sale și la 
capacitatea sa aparentă de a unifica toate interacțiunile sau forțele fundamentale ale 
naturii, un obiectiv urmărit de mult timp și considerat de mulţi de neatins. Mai modestul 
M de la membrană ilustrează anumite caracteristici tehnice ale teoriei. Sensul pretins 
de teoria M de a explica totul porneşte de la faptul că fizica caută adevăruri universale 
despre natură şi atunci când aceste adevăruri sunt găsite, se încearcă explicarea lor prin 
apelarea la principii mai profunde, la adevăruri mai fundamentale din care pot fi deduse 
primele. Aceste certitudini mai esențiale, la rândul lor, se încearcă a fi înțelese prin 
apelarea la motive şi mai fundamentale. Şi așa mai departe. Urmând lanţurile de 
explicații, de la viaţa de zi cu zi până la lumea microscopică, câteva dintre cele mai 
vechi întrebări - de ce este cerul albastru, de ce apa este lichidă şi se evaporă la fierbere 
- au primit răspuns în termeni de proprietăți ale atomilor şi ale luminii. Aceste 
proprietăți, la rândul lor, sunt deduse din constituenţii lor, particulele elementare, ale 
căror particularități proprii pot fi deduse din structuri mai simple. Punctul de plecare al 
tuturor explicaţiilor este ceea ce se înțelege prin teoria mamă. sau 


această căutare a unor principii tot mai elementare, mai de bază, 
retea e a Tendinţa spre descrierea unificată a unor fenomene 
considerate anterior independente, căutarea unor principii unificatoare, a făcut posibilă, 
de-a lungul dezvoltării disciplinei, explicarea mai multor fapte decât cele conţinute 
inițial în părțile pe care încerca să le amalgameze şi a devenit principiul călăuzitor în 
evoluţia acestei ştiinţe. 

La scurt timp după ce Einstein şi-a publicat teoria relativității, germanul Theodor 
Kaluza a intuit că interacţiunile gravitaționale şi electromagnetice ar putea avea o 
origine comună și a propus unificarea lor prin adăugarea unei noi dimensiuni spațiale. 


În curând cele cinci dimensiuni au ajuns să fie insuficiente. 

La sfârşitul anilor 1960, proprietăţile particulelor hadronice” nu puteau fi 
explicate în contextul teoriei cuantice a câmpurilor. În căutarea unei expresii matematice 
care să descrie rezultatele experimentale, s-a descoperit întâmplător că cea care 
reproducea cel mai bine datele nu corespundea interacțiunii unor particule punctiforme, 
ci a unor obiecte extinse într-o singură dimensiune. Aceasta a fost la originea teoriei 
corzilor, ajungându-se la cifra de 11 corzi. 

Cele 11 corzi, despre care se presupunea că stau la baza materiei din univers, s- 
au extins şi s-au combinat. Concluzia a fost aceea că toată materia din univers era 
conectată la o singură structură imensă, numită membrană. Această nouă teorie numită 
"Teoria M" a impulsionat din nou căutarea explicaţiei pentru toate lucrurile din univers. 
S-a descoperit repede că a 11 dimensiune se lungește la infinit, dar este foarte mică în 
lățime, mai precis ea măsoară un milimetru împărțit la un 1 urmat de 20 de zerouri, după 


59 Particulă cu masă superioară sau egală cu protonul supusă unei interacțiuni electromagnetice 
şi gravitaționale foarte slabe. 
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cum spune Burt Ovrut. IPEE OO 
Dar curând după emiterea reoriei M a apărut iarăşi o nouă idee, aceea că 

EEE EAT TEEN, Lica Randall de la 
Universitatea Harvard din Cambridge, Massachusetts, SUA, a ajuns la concluzia că 
gravitația se scurgea din alte dimensiuni în universul nostru. Și astfel s-a ajuns la 
noţiunea de universuri paralele. În anul 2001 Burt Ovrut spune că de fapt „Universurile 
se mișcă prin dimensiunea Il ca niște valuri imense, puternice”. El mai spune că nu 
este atât de mult loc pentru toate universurile, aşa că dacă ele se mișcă, atunci există 
posibilitatea ca ele să se lovească unele de celelalte. De fapt, ele ori se depărtează unul 
de celălalt, ori se lovesc. Drept consecinţă a întâlnirii a două universuri paralele, susține 
Astronomul Neil Turok, este un Big Bang. Tot el susține că stelele, galaxiile, quasarii și 
alte aglomerări se mișcă precum valurile. Astfel, când universurile paralele se lovesc, 
ele nu se lovesc uniform pe toată suprafaţa şi concomitent, ci în puncte diferite şi la 
momente diferite în timp. Aşa se explică, cu ajutorul feoriei M, naşterea universului în 
forma pe care o cunoaştem noi. 

Se constată că problemele care au apărut până la Teoria M se rezolvau prin 
unificarea altor teorii. 

Am convingerea că soluționarea problemelor pe care deja Zeoria M le ridică, va 
obliga savanții să observe asemănările frapante ale replicării ADN-ului (care are două 
catene) cu universul cu două membrane pulsatile de mai sus. Spaţiul în care ”plutesc” 
cele două catene/membrane este Conștiința universală din teoria lui Bernardo Kastrup 
expusă în cartea ”Rationalist Spirituality” (Spiritualitatea raționalistă) în care 
"conștiința este agenţia cauzală a realității materiale”. Valurile imense din teoria lui 
Burt Ovrut sunt cele nouă valuri din teoria lui Carl Johan Calleman expusă în cartea 
"The purposeful universe” (Universul cu scop) şi prin care susține că Axa centrală a 
universului numită "Axa răului”, descoperită de curând de cosmologi, este Arborele 
cosmic al Lumii, Hunab-Ku din cosmologia mayașă. 


Universal 


P=ARNm 


Galactic 


Sistem Solar 


Robotic 


Încolăcirea dedusă de Oskar Klein în 1926, este spirala naturală a ADN-ului. 

Lovirea celor două universuri în puncte diferite şi la momente diferite în timp şi 
care provoacă Big-Bang-uri, conform astronomului Neil Turok, este desfacerea celor 
două catene ADN pentru crearea unui ARN mesager. Acest fenomen este descris în 
legenda zeului Cronos, în care acesta îl castrează pe Uranus, tatăl său, declanşând 
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desfăşurarea timpului. Picioarele depărtate ale lui Uranus în timpul castrării şi 
împrăștierii seminței acestuia în spaţiu reprezintă cele două catene ale ADN-ului. 

Vibraţia corzilor producătoare de particule din teoria simetriei de dualitate este 
"jazzul cuantic” prezentat de Dr. Mae-Wan Ho — specialistă în genetică, originară din 
Hong Kong, în cartea intitulată “Ouantum Jazz, The Tao of Biology” (Jazz-ul cuantic — 
biologia lui Tao) în 2007. Aici se afirmă că jazz-ul cuantic este muzica organismului. 
Orice celulă, moleculă, atom ia parte într-un ansamblu care e supus ritmurilor de la 
câteva picosecunde până la minute, ore, o zi, o lună, un an, etc. Acesta este domeniul 
activităților vieţii. Orice reprezentant al lumii materiale, asemenea unei orchestre de 
jazz, improvizează spontan şi liber, dar păstrându-se în acord cu ritmul întregului. 
Perfecta coordonare a sarcinilor multiple executate de o celulă şi în celulă, depinde de o 
stare specială de comportare ca întreg, o stare coerentă descrisă cel mai bine ca fiind o 
coerență cuantică şi de aici sintagma "Jazz cuantic”. Acţiunea dată de coerenţa cuantică 
este o acţiune fără efort, o creaţie fără efort, este acel ideal taoism al artei şi poeziei, este 
însăşi acţiunea vieţii. Coerenţa cuantică este o stare de libertate locală maximă şi 
coordonare globală maximă (sunt gândurile noastre, dialogul nostru interior). 

Nici denumirea inițială de "Axă a răului” nu este întâmplătoare, ea reprezentând 
ARN-ul retroviral inserat în ADN și expus, la un moment dat, pentru replicare. 

Se pare că Dumnezeu a rezolvat problemele aşa numitei "Teorii Totale” prin 
crearea în conștiința sa a unui ADN cosmic invizibil pentru noi, adevărat Arbore a 
Vieţii. Prin inserarea în acest genom al vieţii a unui genom provenit dintr-un retrovirus a 
transformat Arborele Vieţii în Arborele Cunoaşterii Binelui şi Răului, dar a dat şi un 
sens existenței universului, cel de ”clonare” a retrovirusului transformator prin 
intermediul Omului ”trezit/iluminat”, dar şi de deplasare a ”clonelor”, cu rol de auto- 
cunoaștere, prin Sistemele solare ale Universului, celule” ale Omului Universal (Adam 
Kadmon) din Kabbalah. Acest lucru este în concordanță cu "Modelul celular al 
Universului” din teoria cercetătorului Conrad Ranzan. 


V, 
Gravity 


Ei 


Lambda 


Din cartea "Timpul renăscut" a lui Lee Smolin aflăm că în 1986, Andrew 
Strominger a descoperit că teoria corzilor are un număr enorm de versiuni. Relativitatea, 
teoria cuantică şi Modelul Standard, au expresii matematice frumoase din care rezultă 
predicții exacte pentru experimente, dar nu pot servi drept teorie fundamentală, pentru 
că divid lumea în două părți, una care se schimbă în timp (celula) şi o a doua presupusă 
fixă şi imuabilă (virusul). 

O teorie poate avea o simetrie care nu e respectată de soluţiile sale. Deseori 
soluțiile îi rup simetriile. Faptul că nu există nici o direcţie privilegiată nu împiedică 
vântul să bată astăzi dins 


S-au adus dovezi pentru existența unei stări privilegiate de repaus la scară mare 
în univers, dar totodată principiul relativităţii este suveran la scară mică. O soluţie 
propusă este teoria timpului privilegiat, care dezvăluie o sincronizare specială a 
ceasurilor în univers, dependentă de distribuţia materiei și a radiaţiei gravitaționale. 
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Această teorie introduce conceptul de dinamica formelor, care susține că tot ce este real 
în fizică este legat de formele obiectelor şi orice schimbare constă în schimbări ale 
acestora. Dinamica formelor, inițiată de Barbour şi Niall O Murchadha, dar piesele 
finale au fost aşezate în 2010 de doctoranzii Sean Gryb şi Henrique Gomes şi 
cercetătorul postdoctoral Tim Koslowski, este conservatoare în privința timpului, 
susținând existența unui ritm universal de curgere a timpului pe care nu îl putem 
modifica. 

Acest lucru este la fel ca imaginea undă-particulă din teoria cuantică şi se 
numește dualitate deoarece sunt două descrieri complete ale aceluiași fenomen dar 
incompatibile una cu cealaltă. Într-o formă diferită a fost propusă în 1995 de Juan 
Maldacena în contextul teoriei corzilor. 


). 

În 1990, Carlo Rovelli şi Lee Smolin au elaborat teoria gravitației cuantice cu 
bucle, în care spaţiul are o structură atomică. Asta înseamnă că spaţiul este format din 
structuri discrete, abstracte de spaţiu. Aceşti „atomi” spaţiali ar fi un fel de bucle 
unidimensionale, spațiul fiind „ţesut” din aceste obiecte unidimensionale. 


Aceşti atomi de spaţiu au capacitatea să se dividă, formând alţi atomi de spaţiu. 
Intr-un univers ca al nostru, aflat în expansiune, este nevoie de această soluţie care să 
permită „întinderea” spaţiului. 


Orice volum din univers este format din aceşti atomi de spaţiu. Teoria permite 
lipsa acestor atomi, deci o formă de vid caracterizată de lipsa spaţiului. Un concept 
imposibil de vizualizat mental. Această stare de vid absolut a fost numită „stare 
infernală”. Starea infernală are o importanţă deosebită în problema singularității (cum ar 
fi în centrul unei găuri negre), unde spaţiul a colapsat cu totul şi unde densitatea este 
infinită. 

Se poate spune că gravitația cuantică cu bucle este "cuantificarea” relativității 

enerale. Rezultate independente arată că relativitatea generală emerge din modele ale 
SESZEZIEEIE Atunci când aruncăm o minge, poate că în realitate atomii din minge sar 
de la un atom de spațiu la altul. Totuşi Gravitaţia cuantică cu bucle descrie doar o mică 
regiune din spaţiu-timp. În acest caz 
). 

Smolin crede că legile noastre sunt aproximaţii ale unei legi mai profunde 
care trebuie să fie asimetrică în raport cu timpul şi un univers asimetric cu timpul 
ar fi necesar. Pentru asta trebuie să acceptăm realitatea timpului. 


* 

Retrovirusul a adus cu el şi o lume holografică (descrisă de Michael Talbot în 
cartea "Universul holografic”) necesară clonării acestuia după descompunerea în 
componente, fiecare componentă păstrând în ea imaginea întregului. 

După cum spune Mircea Eliade în "A/chimie asiro-babiloniană”, pg. 17, există o 
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omologie totală între Cer (microcosmos = eucariote+procariote+virus) şi Lume 
(macrocosmos = Om, planete, galaxii). Asta înseamnă că tot ce există pe Pământ există 
într-un anumit fel şi în Cer, iar fiecărui lucru de pe pământ îi corespunde un lucru în 
Cer, după al cărui model s-a realizat. Totul este codat în ADN-ul "Omului ceresc” a lui 
Filon, imagine perfectă a Logosului, nici bărbat, nici femeie ci o inteligență 
necorporală, pur şi simplu o idee, după spusele acestuia. Ideea despre primul şi al 
doilea Adam o întâlnim şi la Pavel (1 Corinteni 15:45) care spune că Dumnezeu a creat 
întâi un Adam ceresc în lumea spirituală, trupul lui fiind imaterial. Codarea se face, 
material, prin cele patru nucleotide: A, G, C şi T (U în cazul ARN-ului) şi cei 20 de 
aminoacizi + patru semne de Stop şi Start. ADN-ul este, așa cum explică Toni Victor 
Moldovan pe blogul său, "un limbaj de programare”: “Geneticienii şi biologii folosesc 
metaforic o analogie între limbaj şi ADN pentru a explica modul în care funcţionează 
aparatul genetic. Pentru ființa umană aparatul genetic este constituit din 46 de 
cromozomi aflaţi în nucleul celular comparaţi cu 46 de cărți. Fiecare carte conţine un 
text cu instrucţiuni despre cum este construit organismul care constă în propoziții 
(fragmente ADN) construite din cuvinte (gene). Fiecare cuvânt — genă este constituit 
din 4 litere (litere chimice A-T. C-G), iar alfabetul genetic conține numai 4 litere. În 
esență, aparatul genetic funcţionează astfel. Textul scris în limbaj ADN este translatat 
inițial în limbaj ARN şi apoi în limbajul proteinelor. Excluzând apa, proteinele 
reprezintă principalul constituent al celulei. Proteinele au două funcţii importante în 
celulă: metabolizează substanţele pe care le absorb şi participă la morfogeneză adică 
la organizarea spațio-temporală a celulei. Circa 2-3% din tot lanţul moleculei ADN 
este codor de structură, de morfologie, adică codează modul în care arătăm. Restul de 
circa 97% reprezintă codare de funcţii, de instincte, de personalitate moştenite de la 
ascendenţa genetică. Sofiul ADN este cvasi-inteligent care operează cu propriul său 
limbaj, asemănător cu limbajul uman”. 

În 1984, Vladimir Poponin şi Piotr Gariaev, au ajuns la concluzia că aşa-zisul 
gunoi genetic din ADN (98%) nu este decât un supercod ce are un nivel cu mult mai 
avansat, superior faţă de codul ARN şi al sintezei de proteine. 

Până şi literele alfabetului și odată cu ele, sunetele individuale ale vorbirii, sunt 
considerate de vechii egipteni ca fiind stoicheia, literalmente particule fizice“. Textele 
egiptenilor antici au subliniat în mod repetat că vocea/sunetul divin de comandă a fost 
cauza creației. 

Cele mai vechi texte egiptene antice recuperate acum 5.000 de ani arată credinţa 
că Cuvântul a cauzat crearea lumii. Cartea egipteană "Cartea venirii prin lumină/Book 
of the Coming Forth by Light" (tradusă în mod greşit și obişnuit drept "Cartea 
morților"), cel mai vechi text scris din lume, afirmă următoarele: 


"Eu sunt Eternul... / sunt cel care a creat Cuvântul ...Eu sunt Cuvântul..." 


De asemenea, găsim în Cartea Vacii Divine (găsită în sanctuarele lui Tut-Ankh- 
Amen) că cerurile şi oștile sale au luat naștere prin simpla pronunțare a unor cuvinte al 
căror sunet singur evocă lucruri. Aşa cum îi este pronunţat numele, aşa se naşte lucrul. 

Căci numele este o realitate a lucrului în sine. Cu alte cuvinte, fiecare sunet 
particular are/este forma sa corespunzătoare. 


60 Moustafa Gadalla în "Egyptian alphabetical letters of creation cyele” (Ciclul literelor 
alfabetice egiptene ale creației). 
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2.10. Sensul universului 


> 


În cartea ”Rationalist Spirituali 
“afirmă că 


” (Spiritualitatea raţionalistă), Bernardo 


Kastru 


„Şi autorul de renume mondial Milan Kundera” vorbeşte în cartea sa "The 
Unbearable Lightness of Being" (Greutatea insuportabilă a ființei) despre aparenta 
inutilitate a existenţei și caracterul ei efemer. 

Cu toate acestea, Bernardo Kastrup ajunge la concluzia că logic se poate 
determina un scop ultim pentru viață şi pentru existență în general şi că acesta poate fi 
înțeles, parţial, de către intelectul uman. EI pleacă de la afirmaţia că "faptul primar al 
naturii este conștiința”, adică "înainte de a exista fiinţe vii conștiente în univers, exista 
deja o conștiință instinctuală nelimitată, capabilă de modele de gândire sofisticate și 
condusă de intenţii” şi că, prin interpretarea lui Paul Wigner“ a mecanicii cuantice 
"conştiinţa este agenția cauzală a realităţii materiale”. Pe această bază deduce că sensul 
existenţei "este un proces universal de îmbogăţire a conștiinței”, creierul fiind ”un 
transmițător al conştiinţei imateriale în realitatea materială”. A fost necesară o iluzie de 
fragmentare şi individualizare a conștiinței nemărginite, la un moment dat în trecutul 
cosmologic, pentru ca să se producă o îmbogățire a conștiinței prin înţelegere şi 
autocunoaştere. 

Odată ce toate potențialele vor fi în cele din urmă realizate, iluzia fragmentării, a 
individualității și a limitelor va fi ridicată. De aceea, se poate spune și că "sensul vieţii 
este o întoarcere treptată la o stare de conștiință unificată și nelimitată, îmbogăţită de 
înțelegerea și conștiința de sine acumulate în timpul experienței materiale prin 
intermediul transmiţătorilor de conştiinţă”. Fiecare experienţă individuală se propagă 
fără probleme prin întreaga conștiință universală, acesta fiind mecanismul prin care noi, 
ca indivizi, putem contribui la scopul final al întregului. 

Logic, o revenire temporară sau parțială la o stare de nemărginire este imposibilă 
pentru o conştiinţă individualizată. Și totuşi, literatura religioasă şi spirituală abundă de 
mărturii ale unor persoane care pretind că au reușit acest lucru în urma meditației, 
rugăciunii, substanțelor enteogene sau chiar în mod spontan. Conform doctorului 
Richard Maurice Bucke“ (în "Cosmic Consciousness: A Study in the Evolution of the 
Human Mind"), acest lucru ar fi posibil la atingerea "conştiinţei cosmice”, când 
conştiinţa se eliberează de structura creierului. 

Şi dr. Carl Gustav Jung, fondatorul psihologiei analitice, spune că "fiecare ființă 
umană are acces la un depozit transpersonal numit "inconștient colectiv format din 
'arhetipuri', dar pentru care este necesară o stare de conștiință alterată. 

Carl Johan Calleman“ are şi el o ipoteză cu privire la scopul universului, 
prezentată în cartea "The purposeful universe” (Universul cu scop). El aduce argumente 


61 Bernardo Kastrup este directorul executiv al Fundaţiei Essentia. Opera sa a dus la renaşterea 
modernă a idealismului metafizic şi la noţiunea că realitatea este în esență mentală. Are un doctorat. în 
filozofie (ontologie, filosofia minţii) şi un alt doctorat. în inginerie informatică (computing 
reconfigurabil, inteligență artificială). Ca om de ştiinţă, Bernardo a lucrat pentru Organizaţia 
Europeană pentru Cercetare Nucleară (CERN) şi pentru Laboratoarele de Cercetare Philips (unde a 
fost descoperit „efectul Casimir” al teoriei câmpului cuantic). 


62 Milan Kundera a fost un romancier şi eseist francez de origine cehă. 

63 Eugene Paul Wigner a fost un fizician american de origine evreu-maghiar, laureat al 
Premiului Nobel pentru Fizică în anul 1963. 

64 Richard Maurice Bucke, numit adesea Maurice Bucke, a fost un proeminent psihiatru 
canadian la sfârşitul secolului al XIX-lea. 

65 Carl Johan Calleman, este toxicolog, precum şi autor şi vorbitor despre interpretarea milenară 


New Age a calendarului mayaş cunoscut sub numele de mayanism. 
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că scopul Universului este de a genera viață, iar natura sa fizică este în întregime 
subordonată acestui scop. Punctul de pornire a generării vieții este Arborele Cosmic a 
cărui vibrații produc unde asociate fiecărei specii. 


Modelul ADN combinat cu un detaliu din Codex Selden care arată aducerea la 
existență a unei ființe umane prin intermediul Arborelui Vieţii. 


Generarea de noi specii de organisme nu este rezultatul unei pretinse "lupte 
pentru supraviețuire", ci este parte integrantă a unei scheme cosmice mai mari, bine 
reglate, care creează mişcări ondulatorii şi "salturi cuantice" către noi specii, în 
principiu nu foarte diferit de ceea ce descrie mecanica cuantică la nivel atomic. 

Arborele Cosmic al Vieţii poate fi privit ca un uriaş computer cuantic care 


teleportează stări cuantice, dar toate interpretările teoriei cuantice implică, de fapt, 
conştiinţa. Prin urmare, 


In evoluţia biologică, centriolul serveşte ca antenă şi executor la nivel celular 
pentru câmpurile morfogenetice emise de Arborele Cosmic al Vieţii, Hunab-Ku“*. 


Arhitectura centriolilor. 


Proteinele de fubulină care alcătuiesc cele treisprezece filamente ale 
microtubulilor din centrioli sunt formate din douăzeci de aminoacizi, se poate spune, de 
asemenea, că centriolii reflectă structura de bază a calendarului sacru mayaş, care este 
format din 260 de zile (13 x 20 = 260). 


66 Hunab Ku este o divinitate mayaşă, recunoscută în cadrul acestei culturi drept „Singurul 
Dumnezeu”. Numele lui, în mayaşă, este Hunab Ku, care se traduce prin „zeu solitar”; rădăcinile lui 
sunt „hunab”, care înseamnă solo, şi Ku, care înseamnă penaj. 
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Ceea ce este demn de remarcat în acest context este faptul că structurile de 
tubulină prezente pe centrioli sunt cunoscute sub numele de Sămânţa Vieţii şi Fructul 
Vieții. 

Prof. Tudor Vasile argumentează în cartea "Orizontul cunoașterii existenţei” că 
Existenţa este concepută ca Univers cvadridimensional dual, având drept componente 
fundamentale: Universul nostru (format din materie) şi Universul complementar (format 
din antimaterie). 

—  Dipolul vortex este un model fizic asociat oricărei microparticule şi a câmpurilor 
generate, fiind o punte de legătură între Universul nostru şi Universul 
complementar, prin care se face schimb de particule universale primordiale. 
Fotonii și gravitonii sunt particule universale primordiale care ies, respectiv intră 
în dipolii vortex. În Universul nostru, Spiritul se manifestă individual, prin 
intermediul organismelor care au depăşit anumite etape de dezvoltare 
filogenetică şi ontogenetică, fiind identificat prin psihic, conştiinţă sau suflet. 

— Spiritele individuale sunt corelate în cadrul Biouniversului cu Spiritul universal 
care face trimitere la Divinitate. 

— Într-o exprimare sugestivă, Spiritul universal asigură devenirea Biouniversului, 
fiind informaţia primară, alta decât informaţia genetică, având corespondenţă cu 
“Ideea absolută” din filosofia lui Hegel, cu divinitatea din religie, precum şi 
corelarea la nivel superior cu legile şi principiile universale ale evoluţiei. 


Hegel a pus la baza întregii existenţe conceptul universal de “Idee absolută”, 
care începe de la o abstracţie nedeterminată (teza), parcurge un proces de degradare prin 
care se exteriorizează sub formă de natură (antiteza) şi se ridică apoi la abstracţia finală 
(sinteza), etapă în care spiritul, ca unitate a ideii şi naturii, a depăşit contradicţia şi, 
odată cu ea, realitatea. 

Undele cerebrale de/ta au fost detectate la fetus, dar şi la trecerea omului în 
neființă. Se pare că domeniul undelor delta reprezintă o fereastră către Dumnezeu, care 
este deschisă la nivelele ascunse ale psihicului uman. 

Religia a apărut odată cu omul pentru că “/a nivelurile cele mai arhaice ale 
culturii, a trăi ca ființă umană este în sine un act religios”. (Mircea Eliade — La 
Nostalgie des Origines). 

În teoria dipolilor vortex, Universul nostru şi Universul complementar (Lumea 
de dincolo) nu au limite spațio-temporale, ci doar se transformă în dialectica materie- 
informaţie. 

—  Menirea omului este să devină candidat la supremație în Univers ca purtător de 
informaţii ale Spiritului divin pe calea unei traiectorii specifice prin Existenţă. 

— Statutul și rolul ființei umane au ca puncte de reper aducerea la un numitor 
comun a ştiinţei, filosofiei și religiei, care reprezintă modalități istorice 
fundamentale ale devenirii sale culturale în matricea disponibilităților de 
reflectare a Existenţei. 


Nicolae Zărnescu“, în "Paşaport pentru lumea de dincolo” este de părere că 
scopul Universului ar fi: crearea conștiințelor individuale, care să aibă atributele 
Conștiinţei Supreme şi care să evolueze ulterior în conformitate cu Legile impuse de 
Aceasta. 

Forța Supremă este de natură mentală, energetică și informaţională, 
constituind vibrația cea mai subtilă care exista în Univers. Cu alte cuvinte, întregul 
Univers este de natura mentală, noi, împreuna cu realitatea care ne înconjoară, fiind, 


67 Nicolae Zărnescu este un inginer informatician, poet, epigramist, ezoterist şi fotograf român. 
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de fapt, gândurile lui Dumnezeu. 

Creaţia divină este de natură vibratorie, Dumnezeu creând universul prin sunet 
(„La început a fost Cuvântul şi Cuvântul era la Dumnezeu '). 

Ceea ce mai trebuie să acceptăm este faptul că totul în Jur este vibraţie. Fizica ne 
învaţă că în interiorul corpurilor aparent statice este o vânzoleală cumplită de particule, 
pe care simțurile noastre nu o pot percepe şi, este bine că se întâmplă astfel, deoarece 
am fi pur şi simplu năuciţi de ceea ce am vedea şi auzi în jurul nostru. 

Şi în Cabala se arata că, mai întâi, Creatorul a creat o Conștiinţă Primordială 
(Adam Kadmon), din care au rezultat conştiințele individuale. Deşi Conștiinţa 
Primordială a luat naștere direct din Conştiinţa Supremă, în ciuda similarități cu 
Creatorul, aceasta nu era conştientă de sine, dar a putut să realizeze starea respectiva în 
urma evoluției mentale ulterioare. 

* 

Miturile sacrificiale care relatează facerea lumii prin sacrificarea unui actant 
(Ştefan Borbely — Mitologie) se referă la virusul care odată pătruns în celulă se 
descompune (se sacrifică) în module ce vor permite clonarea actantului. Sacrificiul 
(yajna) este o imitație rituală a "ceea ce a făcut Dumnezeu la început”, cu rol de 
reamintire, regenerare şi de reintegrare (asamblare virus). 

Dumnezeu este SINELE disipat în EU, ARN-ul viral disipat* în ADN-ul celular, 
ce trebuie reunit prin ceea ce se numeşte nuntă alchimică, cu ajutorul capetelor virale 
LTR ce conțin instrucțiuni de clonare. 

Gnosticismul va susține că scânteia divină (genomul viral fragmentat în module) 
se găseşte în toate fiinţele conştiente, aşteptând să fie descoperită. Individul care a reuşit 
să descopere scânteia divină se trezeşte şi va repeta în interior evoluția Universului, 
adică va clona un virus. 


Sintetizând, 


68 Ca Frederic Barbarossa adormit în peştera turingiană, ca regele Arthur care zace în comă pe 
insula Avallon, ca imamul şiiților iranieni care stă în ocultare minoră de 70 de ani şi apoi în apele 
ocultării majore până la ziua hotărâtă de Hiram, ei fiind monarhii ascunşi, fragmentele endogene ale 
genomului viral. 
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PARTEA a l-a 


ANTARYAMIN 
(conducător interior) 


Antaryamin, în termeni de filozofie hindusă, este legat de "sinele interior”, de 
"conducător interior" sau de "călăuzirea interioară" care există într-o persoană şi care se 
manifestă în mod intuitiv pentru cel care îl manifestă. El amintește de un învățător sau 
de un guru care rezidă în interior şi, odată ce se manifestă - pentru un context superior 
de ghidare a cunoașterii - de obicei după ce cineva îl invocă sau se roagă pentru el, 
Antaryamin vine în ajutor. În unele cazuri, se cere ca Antaryamin să se manifeste pentru 
a rezolva probleme nonintelectuale, făcând şi miracole celui care cere. 

În scrierile hinduse, găsim conceptul de Antaryamin ca și Controlor Interior 
după construirea conceptelor elementare privind o divinitate sau un ego - pe calea 
unităţii - care controlează, într-un fel de inteligență comparată, universul şi tot ceea ce 
este. 

Annick de Souzenelle spune în "Simbolismul corpului uman": 


În acea zi. Elohim, sfânt între sfinţi, se retrage pentru ca să crească în Om 
numele său secret. Persoana sa unică între toate, imagine divină a Cuvântului, IHVH, 
Hristos cu care el va sfârşi prin a se identifica. Elohim se retrage pentru ca fiul său să 
crească în Persoana sa, fără a-l sufoca sau a-l împovăra cu o autoritate paternă 
alienantă. 

Până în Ziua a şaptea, Adam confundat cu "animalele" sale, cu energiile lui 
Adamah a sa interioară, nu o putea cultiva pe aceasta ; dar, în strălucirea Sabatului, 
imaginea divină din el primeşte suflul Duhului lui Dumnezeu, iar Omul devine un 
"suflet viu”, nu sufletul-grup animal din ziua a şasea, ci sufletul personal, capabil, prin 
forța NUMELUI Sfânt, să se diferenţieze în interior de Adamah a sa, iar în exterior de 
orice grup uman căruia îi aparține. El poate înfăptui atunci munca asupra propriei 
Adamah. deoarece în el, primul său "eu" -ego-ul - intră în acel moment binecuvântat în 
rezonanţă cu un alt "eu"; iar acesta din urmă corespunde imaginii divine a lui IHVH, 
EU SUNT; el devine conştient de faptul că este un „Eu sunt în devenire”. 

Eul este legat de corpul său animal, în timp ce „eu” prefigurează corpul 
spiritual, el este în fiecare fiinţă umană "Fiul Omului”, chemat să atingă totalitatea 
staturii sale. Pentru aceasta, marele şantier al lui Adamah începe să lucreze, iar Omul 
(fie că e bărbat sau femeie) înfăptuieşte în Adamah lucrare "bărbătească", "amintindu- 
şi” de ea şi de Fiul pe care îl poartă“ în puterea extraordinară a dorinţei sale de 
Dumnezeu, care îi este dată împreună cu imaginea, el începe să pătrundă energiile lui 
Adamah a sa în grădina "plăcerii" (Edenul) care va deveni grădina cunoaşterii, căci 
energiile se transformă în informaţii (un joc de litere leagă, de altfel, cele două cuvinte 
ebraice "plăcere" şi "cunoaştere”). 

Atunci când seva Pomului Cunoaşterii începe să urce, seva Pomului vieţii, a 
dragostei infinite a lui Dumnezeu pentru Adam îl fecundează pe acesta din urmă şi "EU 
SUNT" îşi începe devenirea. 

Fiul Omului creşte în el prin „pământuri ” succesive - noi câmpuri de conştiinţă 
- până ajunge în "Ţara făgăduinței", țara NUMELUI. 


69 În ebraică cuvântul Zakor are două semnificaţii: pe de o parte, substantivul „bărbat", pe de 
altă parte verbul „a-şi aminti”. 
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Cap. 3. SĂMÂNȚA DIVINĂ 


Sămânța divină sau Șapte Palate pomenită în literatura Hekhalot a misticismului 
Merkabah, este denumită în literatura de specialitate, funcție de etapa de evoluţie a ei, 
Piatră filozofală, Elixir de Aur, Embrion de Aur, şi se referă la ascensiuni către palatele 
cereşti şi către Tronul lui Dumnezeu. 

O descriere a ei este făcută de Bethsheba Ashe” în cărţile "The genesis wheel" 
(Roata genezei) şi "Charior" (Carul) şi arată astfel: 


po e 


ză 
n] 
35 


Roata carului este o înţelegere mistică a minții lui Dumnezeu ce îmbină 
alfabetul ca set de numere logice comune cu numere legate de orbitele planetelor 
(organele interne). Pe roată sunt scrise sub forma unor "porţi" (literele care se 
intersectează între ele în drumul lor între palate) numele zeului canaanit EI, al soţiei sale 
Elat şi al fiului său, zeul Hadad. Se mai găsesc pe ea numele patriarhilor şi matriarhilor 
biblici Adam, Abraham și Sarah. 


70 Bethsheba Ashe este un criptograf, programator şi creator al primului script de scriere 
alfabetică din lume. Este autoarea a şase cărți şi a unui scenariu. 
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Sămânța divină este înconjurată de cele 8 celule ale embrionului uman, apărute 
la a treia diviziune celulară, şi care, nu se reînnoiesc niciodată şi nu mor decât odată cu 
moartea corpului. Annick de Souzenelle ne spune că una din tradiţii susține că la baza 
coloanei noastre vertebrale se află un os mic ce nu putrezeşte niciodată şi pe care nici 
chiar focul nu-l poate distruge; acest mic os este sâmburele nostru de eternitate. 


Da 


Când mintea umană coboară la acest nivel prin una din metodele ajutătoare ale 
căilor spirituale, se permite sămânței divine, Pietrei, să devină Antaryamin, adică 
conducător interior, ce va dirija omul în procesul de producere a așa numitului Elixir de 
Aur care va transforma sămânţa în Embrion de aur şi apoi în Arbore al Vieţii a cărui 
floare este Jivanmukta, adică Eliberatul în viaţă. 


Arborele 


Kether vieţii veșnice 


Aotă Chokmah 


Geburah 
Sămânţa 
vieții veșnice 


Netzach 


Rădăcini 


Malkuth 
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Floarea vieţii (sau Fructul Vieţii) este simbolizată de desenul de mai jos şi poate 
fi întâlnită în toate tradiţiile: 


Keter 
Crown 
Neptune 


Binah 
Understanding 


Chokhmah 
W isdom 
Uranus 


N 


Day 
Y/ 


N 


ZA 


a 


N 
N 


Malkuih 
Kingdom 
Earth 


Roger Penrose”!, în cartea "Incertitudinile raţiunii, umbrele minții”, susţine în 
cap. 7, pg. 440, că în celulă există două centre de comandă; pe de-o parte, nucleul unde 
se găseşte materialul genetic fundamental al celulei, care controlează ereditatea şi 
identitatea ei particulară şi guvernează producerea de material proteinic din care este 
compusă celula; pe de altă parte, centrozomul, cu componenta lui cheie, centriolul, 
punctul focal al citoscheletului, pare să controleze mişcările celulei şi organizarea ei de 
detaliu. 


3 


7] Sir Roger Penrose este un matematician şi fizician englez, profesor emerit de matematică la 
Universitatea Oxford. Este renumit pentru contribuţiile sale în domeniul fizicii matematice, 
relativităţii generale şi cosmologiei. 
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Celulele care locuiau pământul la început erau celulele procariote care mai există 
astăzi sub formă de bacterii sau alge verzi-albastre şi care nu au citoschelet. După 
sugestia lui Sagan”, 1976, anumite procariote timpurii s-au unit sau au fost "infectate! cu 
un anumit tip de spirochete, un organism care înnoată cu ajutorul unei cozi compuse din 
proteine citoscheletice. Aceste două tipuri diferite de organisme au învăţat să trăiască 
împreună într-o relație simbiotică, ca o singură celulă eucariotă. Astfel, spirochetele au 
devenit în cele din urmă citoscheletele celulei cu toate implicaţiile corespunzătoare 
pentru evoluţia viitoare care, în cele din urmă ne-a făcut posibilă apariția. 

Citoscheletul este format din microtubule organizate uneori în fibre de formă 
tubulară mai mari, alcătuite din 9 dubleţi, cu o pereche de microtubule în centru. Fiecare 
microtubul este el însuşi un polimer proteinic alcătuit din subunițăţi numite fubuline. 
Subunităţile tubulinelor sunt dimerii, obiecte alcătuite din două părți separate numite a- 
tubuline şi P-tubuline, iar flecare din acestea este compusă din aproximativ 450 de 
aminoacizi. Tubulinele sunt perechi de proteine globulare, de forma unei arahide, 
organizate într-o reţea oarecum hexagonală de-a lungul întregului tub, aşa cum se poate 
vedea în figura de mai Jos. 


Tubulin 8 7 CA ri 
m O 


În general sunt 13 coloane de dimeri tubulinici pentru fiecare microtubul. 

Centrul de control al citoscheletului, este o structură numită centriol. Acesta pare 
să fie alcătuit din doi cilindri de nouă tripleţi de microtubule, cei doi cilindri alcătuind o 
structură în formă de 'T'. 

Fiecare neuron individual are propriul său citoschelet. Apa din interiorul 
microtubulelor este de natură ordonată, iar acest lucru ar favoriza puternic posibilitatea 
unor oscilaţii cuantice în interiorul, sau în relaţie cu aceste tuburi. În plus, există dovezi 
că fenomenul conştiinţei este legat într-un fel cu acțiunea citoscheletului și a 
microtubulilor. 

Centriolul formează partea critică a unei structuri numită centrul de organizare 
al microtubulelor sau centrozom. Oricare ar fi rolul centriolului în timpul existenţei 
normale a unei celule, el are cel puţin o sarcină fundamentală; într-un moment critic, 
fiecare din cei doi cilindri ai centriolului produc un alt cilindru, alcătuind doi centrioli în 
formă de 'T', separați unul de altul. Fiecare dintre aceştia pare să ducă cu sine o legătură 
de microtubule sau, mai riguros vorbind, fiecare devine un centru în jurul căruia 
microtubulele se vor asambla. Aceste fibre de microtubule conectează cumva centriolul 
cu lanţurile de ADN din nucleu (în punctele lor centrale, numite centromeri) — iar 
lanţurile de ADN se despart, inițiind acel proces extraordinar numit tehnic mitoza, care 
înseamnă pur si simolu diviziune celulară. 


72 Carl Edward Sagan a fost un cunoscut astronom şi astrofizician american, care a adus o mare 
contribuție la promovarea şi popularizarea ştiinţei. A fost pionier al exobiologiei şi fondator al 
programului de căutare a inteligenţei în Univers. 
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Mother 
centriole _—” 


PCM Daughter 
centriole 


Distal 
appendage 


— interconnecting 


Subdistal fibre 


appendage 


Microtubule — 


Organizarea microtubulelor mamiferelor este interesantă dintr-un punct de 
vedere matematic. Numărul 13 nu pare să aibă, la prima vedere, vreo semnificație 
matematică particulară, însă acest lucru nu este chiar aşa. EI este unul dintre faimoasele 
numere ale lui Fibonacci: 0, 1, 1, 2, 3, 5, 8, 13, 21, 34, 55, 89, 144.... în care fiecare 
număr succesiv este obținut ca o sumă a celor două numere precedente. Această 
observaţie ar putea părea ne interesantă; se ştie însă, numerele Fibonacci sunt nişte 
numere care apar foarte frecvent (de obicei la scară mult mai mare) în sistemele 
biologice. 

Destul de curios, forma hexagonală a microtubulelor prezintă o trăsătură foarte 
asemănătoare uneori, cu o organizare chiar mai precisă şi s-a găsit, se pare, că această 
formă este făcută din 5 aranjamente elicoidale orientate dextrogir şi 8 orientate levogir. 
Numărul 13 apare aici ca o sumă 5+8. Este de asemenea curios că microtubulele duble 
care apar frecvent par să aibă în mod normal 21 de coloane de dimeri tubulinici care 
formează frontiera exterioară a tubului compus — următorul număr Fibonacci ! (Totuşi, 
numărul 9, care apare în fibrele de microtubule din centrioli nu este un număr 
Fibonacci). 

Koruga” (1974) a sugerat că aceste numere Fibonaci ar putea furniza avantaje 
pentru microtubul în calitatea sa de 'procesor de informaţie'. 

Dr. Jean-claude Perez, cercetător interdisciplinar pensionat, studiind patru clase 
de structuri fractale din ADN, a descoperit o interdependență liniară simplă, ierarhizare 
şi unificare între secvențele numerice ale fiecăruia dintre aceste 4 spectre şi secvențele 
lui Fibonacci şi Lucas, sugerând că această descoperire poate fi una dintre cauzele 
majore ale unei dezvoltări cognitive a omului superioară celei a marilor primate. 


Am făcut această paranteză pentru a atrage atenţia că centriolul este folosit de 
mintea omului a cărui conștiință coborâtă la acest nivel pentru crearea unui om nou, cu 
o nouă personalitate, un eliberat în viață. Românii descriu acest proces prin expresia "îţi 
fată mintea", iar mayaşii, hindușii și egiptenii prin desenele de mai jos. 


73 Djuro Koruga este Şeful Departamentului de Inginerie Biomedicală şi Nanomedicină la 
ECPD, Universitatea Pacii, înfiinţată de Naţiunile Unite. 
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Capul (din josul imaginii) reprezintă mintea sub a cărui dirijare cei doi zei, Eul şi 
Sinele, creează un om nou reprezentat în partea de sus. Centriolul reprezintă şi crucea pe 
care s-a răstignit lisus pentru a se urca la Cer ca un om nou. 

Această operaţie este numită la hinduşi "baterea oceanului de lapte". 
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MacGregor Mathers”, în ”Sefer Dizeniouthia” (Cabala dezvăluită), sfătuiește 
practicanţii căilor spirituale să nu se oprească aici, ci să continue pentru a converti 
Arborele înapoi în Șapte Palate (pentru a obţine clone ale sămânței iniţiale). 

Pentru acest lucru, se restaurează palatul Beth prin combinarea sefiroturilor 
Kether, Chokmah şi Binah în sefirotul fals Da'ath. 

Căile Cheth şi Vav sunt reasociate la Palatul Beth, iar căile Gimel, Heh şi Zayin, 
„legate împreună”, formează o singură cale de la Resh la Palatul Beth. 

Această operațiunea eliberează literele Beth, Aleph şi Daleth realocate Palatelor 
diagramei; Beth în Sephirotul fals pentru că Elohim începe Creația cu Beth, Aleph se 
mută în locul foştilor sephiroturi Chesed și Geburah, bazat pe indicii dintr-un text 
zoharic numit „Misticismul literelor”, unde Dumnezeu cheamă prima literă de două ori: 
„Aleph! Aleph!” şi pentru că Dumnezeu promite că unitatea lui va fi exprimată pe 
pământ doar prin Alef. Palatul Daleth îşi ocupă locul pe sephiroturile din Netzach şi 
Hod, pentru că în Ezekiel 46: 9 se spune: „Nimeni nu trebuie să se întoarcă prin poarta 
prin care a intrat, ci fiecare trebuie să iasă pe poarta opusă”. Sephirothul din Malkuth 
este eliminat, conform indicaţiei din imaginea din Portae Lucis, (Augsberg, 1516), 
Yesod devenind palatul Heh: 


POR TAELVCIS 


Sic porta SPeraprămaron iul; ingtabiie i 
Pizza pre opt 


marea ea. 


P 


P 


Lu 


= - SS: mas 


Palatul Fleh este plasat în partea de Jos a diagramei celor "Şapte Palate” pentru 
că Bahirul” spune: „există un Heh deasupra şi un Heh dedesubt”. Aşa este un Heh 


74 Samuel Liddell MacGregor Mathers, născut ca Samuel Liddell Mathers, a fost un ocultist 
britanic. Este cel mai cunoscut ca unul dintre fondatorii ordinului Zorii Aurii, un ordin de magie 
ceremonială ale cărui ramificații există şi astăzi. 

75 Bahir sau Sefer HaBabhir este o lucrare mistică anonimă, cunoscut sub numele de Midrash. 
Lumea, potrivit Bahir, nu este produsul unui act de creaţie, ci a constat doar în apariţia a ceea ce a fost 
latent în prima „Sefirah”, „Sau HaGanuz” sau, cum se numeşte, „Keter”, care emana de la Dumnezeu. 
Această Sefirah a dat naștere lui „Hokmah” (Înţelepciune), de la care a emanat „Binah” (Inteligența). 
Din aceste trei, care sunt „Sefirotul” superior şi din principiile primare ale universului, au emanat, una 
după alta, cele şapte Sefiroturi inferioare (cei şapte codoni ai genomului viral) din care sunt formate 
toate ființele materiale. Toate cele zece Sefirot sunt legate una de cealaltă şi fiecare dintre ele are o 
calitate activă şi una pasivă - emanând şi primind. Emanaţia unei Sefirah de launa la alta este 
simbolizat sub forma literelor alfabetului ebraic. Astfel, litera gimel (2), în formă de tub deschis la 
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atribuit Palatului Beth, lăsând Resh-ul să-și ia locul de drept în centru şi un Palat Heh 
Jos şi literele shin, tav şi goph alăturate lui Tsade pentru a echilibra pe Resh pe cealaltă 
parte. 

Desfacerea catenelor ADN-ului în vederea transcripţiei, conturează o ”gură” în 
care se văd nucleotide ("dinţii lui Satana”. Unde nu este decât întuneric, "unde nu există 
decât plâns şi scrâșnit de dinţi"). Grupuri de nucleotide ("animalele pe care trebuie să 
le numească Adam”) sunt folosite (li se ia informaţia) pentru a crea un ARN mesager 
(Cuvântul/Copilul de Aur, dacă nucleotidele folosite sunt ale virusului). Acesta (Hristos) 
se va deplasa în citoplasmă (Apele de Jos/lad/deşert) pentru a ”pescui” (harpona) 
aminoacizi ce vor produce proteine virale cu ajutorul ribozomului (un prim păzitor al 
pragului) necesare autoasamblării virusului (Împărăţia lui Dumnezeu). 


Dinţii lui Satana ._ 
îs = ARN 


polymerase 


mRNA 
(Copilul de Aur) ADN 
N 9 wanseipten Nucleotide 


Autoasamblarea 
Impărăţiei 

lui 
Dumnezeu 


ADN 
SAAR (R 
AAA ALA 
transcripție ARN m) 


hard âd 


aanantt 


pe (Hristos) 
ARNm matur 


Nucleu 


Transportul ARNm în 
citoplasmă, pentru sinteza 


proteinelor (transcriere) 


Membrana 


Apele de los celuleui 


Datorită omologiei dintre Cer (genomul străin) şi Pământ (genomul uman), 
atunci când la copierea ADN-ului se aliniază baze virale, omul este "ales" (aşa cum 
susțin şamanii'”) şi funcţie de numărul de baze aduse Faţă în Faţă” (adică de capacităţile 
intelectuale cum spun ezoteriştii) acesta înaintează pe cale. 

Un anumit număr de baze şi o anumită ordine poate asigura, de exemplu, numai 


fiecare capăt, reprezintă o Sefirah, care primește energie la un capăt şi o descarcă la celălalt. Cele zece 
Sefiroturi sunt energia lui Dumnezeu, formele în care ființa Sa se manifestă. 


76 Matei 8:12. 
77 Vezi Mircea Eliade, "Șamanismul şi tehnicile arhaice ale extazului" 
78 Acesta este motivul pentru care, dintre mamifere, omul face sex Faţă în Faţă. 
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vise lucide, altă ordine sau alt număr asigură acces la alte instrucțiuni ce-i permit 
adeptului să urce noi trepte pe calea spiritualizării sale. 

Alinieri între baze ale ARN-ului viral cu baze ale ADN-ului "nu produc 
rădăcină" după cum spune lisus în Evanghelia după Toma: 

„lată că a ieşit semănătorul. Și-a umplut mâna cu seminţe și le-a semănat. 
Unele au căzut pe drum; au venit păsările şi le-au adunat. Altele au căzut pe piatră, n- 
au prins rădăcină în pământ şi nu şi-au înălțat tulpina către cer. Altele au căzut între 
tufe cu spini care le-au înăbuşit și au fost mâncate de viermi. Dar altele au căzut pe 
pământ bun și au dat roadă către cer. Câștigul semănătorului s-a înmulțit cu 60 de 
masuri la o măsură și cu 120 la o măsura.” 

Din tot ce am analizat mai sus, conchidem că de fapt omul este o marionetă în 
mâna sămânţei divine, a Antaryamin-ului, exact cum spune Goethe în "Faust" (Prolog în 
cer, strofa 340, pg. 55): 


"Uşor adoarme-acțiunea omenească, 
Repaos absolut râvneşte ea. 

De-aceea-i dau tovarăș s-o-mboldească 
Activ, silit ca diavol a crea" 


Tot ce face omul, că aderă la o religie, că urmează o cale spirituală, că va 
contribui la dezvoltarea ştiinţei, depinde numai de numărul de baze virale aliniate 
(aduse Faţă în Faţă) şi de ordinea acestora, toate la voia Antaryaminului. Alinierea se 
face prin mobilizarea "transpozonilor””” care, deplasaţi sub acţiunea căii spirituale, 
conduc evolutiv noutatea şi reglarea proceselor celulare în toate etapele dezvoltării. 
Unele ARN-uri care nu codifică au construit consorții complementare, cum ar fi ARN- 
uri, ARNt-uri, spliceozomi, editosomi, module de toxină / antitoxină, module de 
restricție / modificare şi module de inserare / ştergere. 


Archaea 


Eukaryotes 


Piu 


Tree of Life 


NA 
Bacteria 
Colonization/ 
Emergence 
(horizontal 
transfer) 
e „dsDNA — Retroviruse /2——3 
Virus Cloud = ES = 
(mosaic network 4 Azi om Pr 
with defectives) FI 27 A ai $ 
+1- RNA 


- RNA 
RNA World 


(quasispecies) 


+ RNA 
Ribozymes 


Figura prezintă o schemă a modului în care un virus (arătat ca un nor) furnizează informaţiile în 
procesul de colonizare a gazdei. (Beiko şi colab., 2008). De asemenea, se vede în mod clar cum 
endosimbioza este principala forță creatoare a evoluţiei vieții eucariotei 
(Ryan, 2009). 


Evident că prima aliniere în persoana care deține sămânța divină depinde de: 
— hazard (de aici şi expresia: Mulţi chemaţi, puţini aleşi) 


79 Elemente genetice mobile (ARN-uri care nu codifică) care se inserează sau se şterg 
Acestea schimbă identitățile genetice ale gazdei, fie prin inserţie, recombinare sau prin reglarea 
epigenetică sau re-reglarea conținutului genetic şi cooperează cu gazda şi interacționează într-un 
mod modular. 
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— necesitatea nașterii a cât mai multor oameni (de aici şi îndemnul lui Dumnezeu: 
"Mergeţi și înmulțiți-vă”), 
— călătorii interne 


În final, afirmaţia din cartea editată de Livia Kohn“, "Cultivating a Daoist 
Body” (Cultivarea unui corp daoist) că: "Un adept de alchimie interioară devine gravid 
din punct de vedere spiritual, concepe un embrion nemuritor (genomul străin din ADN), 
dă naştere unui copil nemuritor interior care, cu îngrijire spirituală, se maturizează 
într-un înţelept sau nemuritor celest - de dorit în decursul unei singure vieți", devine 
adevărată. 


Embrionul nemuritor ieşind din cazanul alchimic. 


Teresa de Avila*! în cartea "Castelul interior” descrie cele şapte etape ale unirii 
cu Dumnezeu, comparând viața contemplativă cu un castel cu şapte lăcașuri. Urmărind 
trecerea sufletului prin fiecare lăcaş succesiv, ea conturează o imagine profundă a căii 
către perfecțiunea spirituală. 

* 

Geniul românesc a creat un simbol al virionului, format din șase piese 
dezasamblabile din lemn care puse față în față se îmbină două câte două, organizând un 
corp geometri perfect, care închide în centrul lui un gol cubic unde sunt introduse, în 
timpul construcţiei, două pietricele (genomul viral), pentru ca, prin mișcare să producă 
un sunet (sunetul primordial Parasabda), descris de lon Marchiş în cartea "Nodul 
sacru'. 

Ceea ce este fantastic la această piesă, este forma de stea cu 12 raze ce pornesc 
radial din centrul gol, formând mai multe figuri în formă de "V" ce fac o trimitere spre 
centru. 


Nodul sacru apare şi în varianta cunoscută sub numele "Nodul Dracului", în care 


80 Livia Kohn este profesor emerit de Religie şi Studii din Asia de Est la Universitatea din 
Boston, specializată în studii de taoism. 
81 Tereza de Avila a fost o călugăriță catolică reformatoare, fondatoare a Ordinului Carmeliţilor 


Desculţi, cu ramuri masculine şi feminine. Este venerată ca sfântă în Biserica Catolică şi recunoscută 
ca Doctor al Bisericii. 
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fiecare element din compoziţie este diferit de celelalte și are centrul plin. 
EI este opusul Nodului sacru şi este folosit pentru a mima sacrul sau pentru a fi 
utilizat la elemente de magie neagră. 
* 


Sămânţa divină este şi izvorul Tarotului. 


7] 


Cap. 4. CĂLĂTORIA INTERNĂ 


Primul semn că avem sămânța divină sunt Visele lucide”? sau Revelaţiile. În 
timpul revelației Conştiinţa (Eul) coboară la nivelul ADN-ului de unde, funcție de 
procentul de aliniere cu LTR-ul viral cu instrucțiuni de clonare, Eu-l capătă cunoştinţe 
mai simple sau mai complexe legate de clonarea genomului străin şi producerea celei de 
a doua naşteri, aşa cum în loan 3, 3, Isus îi spune lui Nicodim: „Adevărat, adevărat îți 
spun că, dacă un om nu se naşte din nou, nu poate vedea Împărăţia lui Dumnezeu”. 
„Adevărat, adevărat îţi spun că, dacă nu se naşte cineva din apă şi din Duh, nu poate 
să intre în Împărăţia lui Dumnezeu”. 

Printre primele cunoștințe mai complexe furnizate omului au fost legate de 
modalități facile de coborâre a EU-lui la nivelul ADN-ului. Astfel s-au dezvoltat 
tehnicile șamanice, tehnicile de iniţiere, tehnicile de meditaţie, etc. 


4.1. Tehnici șamanice 


a. Bombardament senzorial 


Bombardamentul senzorial, prin utilizarea tobei, este folosit de şamani pentru 
inducerea stării de conştiinţă modificată. La o frecvenţă de 180 (între 160 şi 200) bătăi 
pe minut, ritm comparabil cu cel al muzicii tehno de astăzi, efectul asupra omului este 
cel al modificării stării de conștiință, altfel spus intrarea într-o stare de extaz, de 
desprindere de realitatea concretă. Există explicaţii fiziologice ale acestui efect. 
Repetitivitatea induce producerea de unde a/pha şi theta, cele caracteristice stării de 
conştiinţă modificată. De asemeni, rezonanța magnetică a pământului este de 7,5 cicli 
pe secundă este echivalentă undelor cerebrale superioare /heta, ale creativității, sau 
inferioare alpha. S-ar deduce în acest fel că fiecare tobă rezonează în primul rând cu cel 
ce o percută, dar în al doilea rând şi cu pulsul pământului. Amerindienii chiar denumesc 
bătutul tobei „puls al pământului”. Din cele spuse mai sus este clară eficacitatea tobei 
întrucât ea poate încetini undele cerebrale în circa 10 minute, pe când un maestru zen, 
de pildă, nu reuşeşte să obțină acelaşi efect decât printr-o meditaţie de 6 ore. 

Cercetările de fiziologie neurologică au stabilit că bătăile regulate ale tobei 
sincronizează reactivitatea celor două emisfere cerebrale, le egalizează funcţional. În 
consecință, dominanta emisferei stângi, a intelectului şi raționalului, permite emisferei 
drepte a creierului să realizeze tocmai „călătoria interioară”. Se mai apreciază, ori se 
crede, că sunetul emis de tobă ar trezi în om memoria celulară şi cea ancestrală. 

Cu acelaşi efect este folosită şi mantra. O mantra sau mantram este un enunţ 
sacru sau un sunet numinos, o silabă, cuvânt, sau foneme, sau un grup de cuvinte, în 
sanscrită, Pali şi alte limbi considerate de către practicanți că au puteri religioase, 
magice sau spirituale. Unele mantre au o structură sintactică şi un sens literal, în timp ce 
altele nu. Această metodă este folosită în meditaţia transcedentală, a cărei efecte 
benefice au fost studiate ştiinţific cel mai mult (vezi cartea "Meditaţia transcedentală" a 
lui Jack Forems5). 


82 În cartea ”Spiritualitatea aborigenă”, Vicki Grieves subliniază că poveştile creaţiei şi legile 
stabilite atunci, aparținând grupurilor aborigene din Australia, provin din visuri (altjira), termen care 
include "vederea lucrurilor eterne în timpul somnului. Călătoriile şi activitățile fiinţelor creatoare 
sunt înregistrate în peisaj. Locurile în care au avut loc evenimente semnificative din povestea lor sunt 
legate prin ceea ce se numeşte iwara (cărări sau urme). Unele dintre aceste locuri sunt atât de 
semnificative încât sunt cunoscute ca "locuri sacre”. 

83 Jack Forem este una dintre primele persoane instruite de Maharishi Mahesh Yogi pentru a 
preda Meditaţia Transcedentală. Maharishi Mahesh Yogi a fost creatorul Meditaţiei Transcendentale şi 
liderul organizaţiei mondiale care a fost caracterizată în mai multe moduri, inclusiv ca o nouă mișcare 
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b. Folosirea de enteogene 


Un enteogen este o substanță psihoactivă care induce modificări ale percepției, 
dispoziţiei, conştiinţei, cunoaşterii sau comportamentului în scopul generării dezvoltării 
spirituale în contexte sacre. Enteogenii au fost folosiți în mod tradițional pentru a 
completa multe practici diverse orientate spre realizarea transcendenței, inclusiv 
divinație, meditaţie, yoga, privaţiuni senzoriale, ascetism, rugăciune, transă, ritualuri, 
cântări şi dans extatic. 

Tot mai mulți savanţi, precum Luke A. Myers în "Gnostic Visions”, sau Carl A. 
P. Ruck şi Mark Alwin Hoffman în cartea "FEnrheogens, Myth, and Human 
Consciousness”, consideră că plantele enteogene pot fi arătate ca origini, nu numai ale 
celor mai vechi religii, ci şi ale celor noi în curs de formare, iar noi achiesăm la acest 
punct de vedere, complectând cu faptul că viziunile provocate de aceste plante sunt la 
originea: 

— credinței în existența unei lumi a spiritelor; 

— miturilor; 

— cunoştinţelor agricole şi zootehnice; 

— medicinei pe bază de plante; 

— simbolurilor și semnificației acestora; 

— tehnicilor de activare a genomului străin din noi. 


Printre vechile băuturi enteogene se numără: 

Soma“ (un cuvânt sanscrit vedic care înseamnă „apăsare, extragere”) este sucul 
unei plante ce pare a avea puteri vizionare. Era considerată băutura nemuririi, roua 
cerului care conferă puteri extraordinare, şi era utilizată pentru libaţii sacrificiale. Soma 
este glorificată pentru că inspiră în misticii Vedelor acea „viziune” specială ce 
„lluminează” conexiunile tainice ale cosmosului: 


Am băut soma; am devenit nemuritori; ne-am dus la lumină; am găsit zeii. 
Ce ne poate face acum ostilitatea şi răutatea unui muritor, o nemuritoare-o ? 
Rigveda (8.48.3) 


Tot Rigveda (8.79.2-6), cu privire la puterea Somei, spune: 


1... Ea acoperă golul și vindecă pe toți cei bolnavi. 
Orbul vede; şchiopul pășeşte ... 

Cei care caută găsesc ceea ce caută: 

Să primească comoara .... 

Să găsească ceea ce s-a pierdut înainte; 


religioasă şi ca non-religioasă. 

84 În Vede, acelaşi cuvânt (soma) este folosit pentru băutură, plantă şi zeitate. Consumul de 
soma produce nemurire (Amrita, Rigveda 8.48.3). Indra şi Agni sunt descrişi consumând soma în 
cantități abundente. În mitologia vedică, Indra a băut cantităţi mari de soma în timp ce lupta cu 
demonul şarpe Vritra. Consumul de soma de către fiinţe umane este bine atestat în ritualul vedic. 
Mandala Soma a Rigveda este dedicată complet Soma Pavamana şi se concentrează pe un moment din 
ritual când soma este presată, strecurată, amestecată cu apă şi lapte şi turnată în recipiente. Aceste 
acțiuni sunt descrise ca reprezentând o varietate de lucruri, inclusiv un teritoriu cucerit de un rege 
(celulă cucerită de virus), călătoria Soarelui (virusului) prin cosmos sau un 

„Cel mai important mit despre Soma este despre furtul său. În ea, 
Soma a fost iniţial ţinută captiv într-o cetate din cer de arcaşul Kysânu. Un şoim a furat Soma, scăpând 
cu succes de Krsânu și a livrat-o lui Manu, primul sacrificator. În plus, Soma este asociată cu luna la 
sfârşitul perioadei Rigveda şi Vedicul mediu. 
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Să împingă înainte omul adevărului ... " 
Iar Swami Dayanand Saraswati” explică: 


Eşti elixir al vieţii, obţii puterea fizică sau lumina lui Dumnezeu, 
obţii controlul asupra simţurilor; 

În această situație, ce poate să-mi facă inamicul nostru? 
Doamne, ce-mi pot face chiar şi oamenii violenţi ? 


Michael Wood (istoric) afirmă că referințele la nemurire şi lumină sunt 
caracteristici ale unei experienţe enteogene. 

În cartea sa "Food of the Gods” (Hrana zeilor), etnobotanistul Terence McKenna 
postulează că cel mai probabil candidat la soma este ciuperca Psilocybe cubensis, o 
ciupercă halucinogenă care, într-o anumite climă, creşte în balegă de vacă (este o nouă 
legătură între ciupercă/virus şi vacă/celulă). 


Haoma, este o plantă divină în zoroastrism şi în cultura şi mitologia persană 
ulterioară. Rădăcina lingvistică a cuvintelor haoma, hu- şi a soma, su-, sugerează 
„apasă” sau „închisoare”. 

Este vorba de sucul unei plante care amestecat cu lapte şi cu sucul altor vegetale, 
făcea parte ca element principal şi „victimă” în sacrificiul iranian yasna. Haoma trebuie 
să fi avut virtuţi halucinogene şi îmbătătoare şi era considerat izvorul forței 
războinicilor, dar se afla şi la originea ştiinţei sacerdoţilor şi a inspiraţiei poetice. În 
zoroastrism haoma devine şi un soi de merinde la drum pentru mort, cu garanţia 
nemuririi sufletului în Lumea de Dincolo. 

Cum în India soma devine o divinitate, şi haoma iranian este personificat ca zeu 
iar în Avesta e una dintre divinitățile căreia i se dedică un cult. 

Efectele consumului de Haoma, aşa cum sunt descrise de Avesta, includ: 

— vindecarea (Yasna 9.16-17, 9.19, 10.8, 10.9) 

— stimularea excitație sexuale (Yasna 9.13-15, 9.22) 

— întărirea fizică (Yasna 9.17, 9.22, 9.27) 

— stimularea vigilenţei şi conștientizării (Yasna 9.17, 9.22, 10.13) 

— uşor îmbătător, putând fi consumat fără efecte secundare negative (Yasna 10.8). 
—  hrănitor (Yasna 9.4, 10.20) şi „cel mai hrănitor pentru suflet” (Yasna 9.16). 


În zoroastrismul actual, în pregătirea actuală a parahaomului, crenguţele sunt 
bătute în mod repetat în prezenţa unei cantități mici de apă, ceea ce sugerează că haoma 
antică era, de asemenea, solubilă în apă. Se produc cantități foarte mici. 

Potrivit lui Falk**, parsi-zoroastrieni folosesc o variantă a efedrei, de obicei 
Ephedra procera, importată din valea râului Hari din Afganistan (Falk, 1989). 

În martie 2014, Marele Ayatollah Rohani din Iran a emis o hotărâre legală 
formală (adică o farwa) care stabilește utilizarea enteogenilor şi a substanțelor 
psihoactive pentru a fi licită şi, astfel, permisă (halăl) pentru musulmanii şiiţi, cu 
condiția ca aceasta să fie folosită sub directa supraveghere a experților calificaţi (ahl al- 


85 Dayanand Saraswati, a fost un filozof indian, lider social şi fondator al Arya Samaj, o mişcare 
de reformă a hinduismului. Opusul său principal este cartea Satyarth Prakash, care a rămas un text 
extrem de influent privind filosofia Vedelor şi clarificări ale diferitelor idei şi îndatoriri ale fiinţelor 
umane. 

86 John H. Falk este atât un om de ştiinţă socială, cât şi un biolog, cu doctorate atât în psihologie 
educaţională, cât şi în ecologie de la Universitatea din California, Berkeley. 
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ikhtișâș) şi că, în plus, astfel de substanţe vegetale, de regulă, nu afectează mintea. 


Ambrozia este folosită în mitologia greacă într-un mod care este remarcabil de 
asemănător cu Soma hindușilor. 

În »Dicţionarul de simboluri” a lui Jean Chevalier, vol. 1, pg. 93, se spune 
despre ambrozie: 

"Hrană dătătoare de nemurire, ambrozia reprezintă laolaltă cu nectarul un 
privilegiu al Olimpului. Zei, zeițe și eroi se hrănesc cu ambrozie, oferind-o până şi 
propriilor cai. Calitățile ei miraculoase fac din ea un balsam care vindecă orice rană 
(tăierea genomului de virus în fragmente) și care poate feri trupul morților de 
descompunere. Dar vai de muritorul (fără genom străin de virus) care ar îndrăzni să se 
înfrupte nepoftit din ambrozie, căci îl pândește pedeapsa lui Tantal". 


La hinduși, muritorul care gustă din ambrozie poate să ajungă la cer: 

De-ar voi Gadharva, care cunoaște ambrozia, să-i destăinuie numele ţinut 

ascuns |! 

Străbaţi deodată cerul, Pământul și cele trei lumi, pătratele cerului şi sălașul 

luminii: 

desfăcând urzeala Rânduielii, şi astfel văzând misterul, 

devii misterul însuşi ce se ascunde în toate făpturile (devii genomul de virus). 
(Taittirya Aranyaka 10.1) 


Făptura devine chiar substanţa din care s-a hrănit. 
In mistica creştină, ambrozia devine euharistie, trupul lui Dumnezeu, 
Mântuitorul, adevărata pâine a îngerilor. 


Există doi copaci conținând substanțe enteogene care pot fi socotiți ca 
simbolizând copacul cunoștinței binelui și răului. Aceştea sunt Salcâmul şi Celib-ul. 
Chiar indienii Matacos din nord-vestul Argentinei, consumatori de substanţe enteogene 
extrase din Celib şi care s-au convertit la creştinism în ultimii ani, au ajuns să 
contopească aspecte ale mitologiei biblice sau creştine cu elemente din propria lor 
cultură, identificând copacul sacru Celib cu Arborele biblic al Cunoaşterii. 


Arborele de salcâm (Acacia sau Vachellia), este cunoscut că are un miros foarte 
dulce atunci când este în plină floare. Frunzele sunt de un verde moale şi poartă flori 
frumoase de culoare galbenă, albă sau roz. 

În *Dicţionarul de simboluri” a lui Jean Chevalier, vol. 3, pg. 187, se spune 
despre salcâm: 


Chivotul legii este făcut din lemn de salcâm poleit cu aur (eșirea, 37: 1-4). 
Coroana de spini a lui Hristos era împletită din spini de salcâm. În sfârșit, în cadrul 
ritualului masonic, se aşază o ramură de salcâm peste pânza în care este îmbrăcat 
recipiandarul, ca să fie astfel amintită ramura care a fost sădită pe mormântul lui Hiram. 
Aceste câteva obiceiuri arată că, în gândirea iudeo creștină, acest arbust cu lemn tare, 
care aproape nu putrezeşte, cu spini de temut și flori de culoarea laptelui şi a sângelui, 
este un simbol solar al renaşterii şi nemuririi. Trebuie ”să știi să mori ca să te naşti 
pentru nemurire”, spunea Gerard de Nerval în Voyage en Orient, evocând mitul morţii 
lui Hiram. Guenon subliniază de asemenea faptul că razele coroanei de spini sunt cele 
ale unui soare. 

Simbolul salcâmului comunică deci cu ideea de inițiere şi de cunoaştere a 
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lucrurilor secrete. Acest lucru este sugerat şi de o legendă bambara care aşază salcâmul 
la originea bul/-roarer-ului. Pe vremea când Întâiul fierar (ARN-ul de virus), aflat încă 
la vârsta copilăriei, sculpta o mască (pentru a deveni ADN fals), s-a desprins şi a sărit 
departe o aşchie de lemn de salcâm, iscând un huruit ca un răget de leu. Copilul i-a 
chemat pe doi dintre prietenii săi, a luat bucata de lemn, i-a dat o gaură la unul din 
capete, a petrecut prin aceasta o sfoară şi o început s-o învârtă. 

Această legendă africană aminteşte de un obicei vedic încă actual: se găureşte un 
disc de salcâm; se învârte cu repeziciune în gaură un băț din lemn de smochin şi, astfel, 
sub efectul frecării, se naşte focul sfânt care va sluji pentru sacrificiu. Aici, salcâmul 
reprezintâ principiul feminin, iar băţul pe cel masculin. 

Întâlnim aceeaşi analogie şi în India, unde polonicul sacrificial (sruk) atribuit lui 
Brahma este făcut din lemn de salcâm. 

Observăm că pretutindeni salcâmul este legat de valorile religioase, ca un fel de 
suport divin, cu o înfăţişare solară şi triumfătoare. 


In mitologia egipteană, se spune că primii zei s-au născut sub arborele Acacia al 
zeiţei Saosis, identificată şi cu Hathor în vremurile elenistice ulterioare. S-a spus că 
Horus, fiul lui Osiris, s-a născut şi a ieşit din copacul de Salcâm. 


Ramurile de salcâm au spini mari şi puternici, iar fructele în formă de păstaie 
seamănă cu ARN-ul. 


În Mecca, în perioada pre-islamică, exista o zeiță feminină cunoscută sub 
numele de Al Uzza. În timpurile pre-islamice, ea a fost văzută ca o zeiță-mamă, similar 
cu modul în care zeița mamă egipteană Isis sau Gaia Europeană au fost văzute în alte 
părți ale lumii. Cel mai surprinzător este că arborele sacru al acestei străvechi zeițe 
mame pre-islamice nu a fost altul decât Salcâmul Nilotica, acelaşi tip de salcâm care era 
venerat de egipteni și evrei. În timpuri străvechi, se credea că spiritul zeiţei locuia de 
fapt în interiorul copacului, o idee foarte asemănătoare cu credinţa egipteană cu privire 
la spiritul lui Osiris despre care se credea că locuia în interiorul aceluiaşi copac sacru, 
Acacia Nilotica. 

Etnobotaniştii au descoperit că anumite tipuri de specii de salcâm conţin cantităţi 
relativ mari ale puternicului transmițător neuronal psihoactiv DMT în țesuturile 
frunzelor lor. În timp ce DMT nu poate fi activat oral singur, proprietăţile sale vizionare 
ar putea fi utilizate dacă sunt amestecate şi consumate cu o sursă de inhibitori MAO 
(monoaminooxidază), cum ar fi cea găsită în viţa Banisteriopsis caapi (ayahuasca) din 
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America de Sud sau în planta Peganum Harmala din Egipt, Africa şi Orientul Mijlociu. 


Celib este una dintre cele mai vechi plante psihoactive cunoscute a fi fost 
folosită în America. Istoricul de artă și arheologul C. Manuel Torres* a săpat și studiat 
peste şase sute de morminte preistorice acolo. Rezultatul muncii sale arheologice în 
această locaţie l-a dus la constatarea uluitoare că aproape fiecare persoană înmormântată 
acolo a fost însoţită pentru ultima lor călătorie în lumea subterană de numeroase unelte 
dedicate râşnirii ritualice a pomului Celib psihedelic. 

Numele Celib desemnează copacul (Anadenanthera Colubrina), precum şi 
seminţele, care pot induce o afectare psihoactivă puternică atunci când sunt fumate, 
mirosite sau mâncate. 


Florile sunt albe, cu petalele filamentoase asemănătoare învelișului virusului, iar 
seminţele se află în păstăi lungi. 


Regiunea Puna din nord-vestul Argentinei este cea mai veche dovadă 
arheologică de utilizare şamanică rituală a Celibului care a fost găsită vreodată. 
Semințele acestor copaci au fost afumate şi mâncate în această locaţie de peste 4-5000 
de ani. Numeroase vase ceramice au fost găsite în peşterile din regiune. Ocazional, s-a 
constatat că vasele conțin seminţe de Celib încă în ele. Şamanii din Wichi, cunoscuţi sub 
numele de indieni Mataco din nord-vestul Argentinei, folosesc încă şi astăzi semințele 
arborelui Celib. Şamanii fumează seminţele uscate, de preferinţă într-o pipă sau rulate 
într-o țigară. Celibul este văzut de oameni ca o modalitate de a vorbi cu spiritele, o 
poartă către o lume vizionară şi spre o altă realitate. Șamanii spun că acesta este exact 
modul în care strămoşii lor fumau sămânţa în urmă cu cinci mii de ani. Acest lucru face 
ca nord-vestul Argentinei să fie locul cu una dintre cele mai lungi utilizări ritualice sau 
şamaniste neîntrerupte ale unei plante psihoactive cunoscute oriunde în lume. 


C. Asceza 


Asceza (în limba greacă înseamnă „exercițiu”) (numită şi „ascetism”) este un stil 
de viață caracterizat de abstinenţă de la unele plăceri lumești. Sunt de asemenea, în 
limbajul religios, un ansamblu de exerciții fizice şi spirituale, considerate purificatoare, 
efectuate de unii călugări. 

Există, conform Wikipedia, mai multe tipuri de asceză: 

1. a propriului corp 
1. asceză alimentară 


87 Constantino Manuel Torres, cunoscut sub numele de Manuel Torres, este un arheolog și 
etnobotanist specializat în etnobotanica din America de Sud precolumbiană şi Caraibe. 
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2. asceză sexuală sau celibat 
3. neglijarea igienică individuală (nespălare etc.) 
4. desconsiderarea nevoilor naturale (somn, căldură etc.) 
2. a temeliilor vieţii externe (renunţarea la proprietate) 
3. a personalității proprii (consacrarea proprie într-o comunitate sau/şi unei ființe 
superioare, de ex. dumnezeu). 
1. renunțare la comunicare (tăcere) 
2. izolare (clauzură) 
3. apatrie (pribegie, predicatorie ambulantă, călugărie cerşetoare) 
4. constrângere (supunere, renunțarea la mobilitate) 


În mitologia Indiei, zeii cei mai puternici se tem de acei asceţi care practică 
prelungi şi crunte înfrânări. Zeii încearcă să-i ispitească sau să le făgăduiască orice — 
pentru că forța antrenată de asceză îi depăşeşte, e o energie impersonală şi feroce, iar o 
dată strunită de voinţa unui ascet, libertatea lor divină e limitată. Atâta timp cât forţa e 
impersonală, oarbă, fizică — zeii nu se tem. Sunt înspăimântați însă de posibilitatea 
canalizării şi organizării ei sub o iniţiativă personală. În concepţia indiană, fapas sau 
asceza e forța maximă pe care o poate atinge un om — şi pentru aceasta, o dată cucerită, 
ea îşi poate avea un scop în sine. Ca orice forță magică, e dincolo de legile creației şi de 
limitele creaturii; e amorală şi e liberă; e joc. Privilegiul de a fi liber, liber de orice 
alteritate, de a crea şi distruge jucând — e sâmburele oricărei doctrine sau tehnici magice. 


Practica ascezei presupune o vidare a minţii, a conştiinţei de toate conținuturile 
sale fenomenale; în conştiinţa astfel vidată, deoarece nu mai există nimic care să îl 
oculteze, Brahman devine manifest. Vidarea minţii se realizează pe parcursul primelor 
paisprezece etape ale ascezei, pentru ca, în ultima etapă a demersului mistic, în starea de 
Samădhi, să aibă loc identificarea efectivă a celui purificat de tot ce înseamnă 
fenomenal cu Brahman. Ascetul este activ, transformă ceva în mintea sa doar pe 
parcursul primelor paisprezece etape, în care lucrarea sa este să reducă multiplul 
fenomenal la vid. Aceste prime etape se desfăşoară în registrul fenomenal, atâta doar că 
fenomenalul este anihilat în mod progresiv, pe măsură ce se înaintează în cele 
paisprezece etape. Este etapa negativă a practicii religioase în care ignoranţa este în mod 
gradual înlăturată pană la anihilarea completă. 

Odată desăvârşită cea de-a paisprezecea etapă, conştiinţa este vidă, învelişurile 
fenomenale sunt coplet anihilate, astfel că, pentru ascetul redus acum la vacuitatea 
absolută, nu mai rămâne nimic de făcut. Demersul său de apropiere de Brahman a luat 
sfârşit în acel moment; însă conform Vedăntei, acestei etape îi succede o alta, şi anume 
aceea a revărsării lui Brahman în conştiinţa astfel vidată. Această ultimă etapă 
(Samădhi) nu se realizează prin eforturile ascetului, acestea luând sfârşit în cea de-a 
paisprezecea etapă ci este, pur şi simplu, o revărsare a lui Brahman în mintea complet 
vidată şi aflată în repaus absolut. 
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4.2. Tehnici de iniţiere 


Iniţierea înseamnă un nou început (initium), o îndepărtare de vechiul stil de viaţă 
şi intrarea într-o viaţă nouă, cu o mai mare cunoaştere de sine, ce adânceşte înţelegerea 
şi intensifică virtutea. Înseamnă abandonarea idealurilor comune ale lumii exterioare, 
convinşi fiind că acele idealuri sunt doar umbre, imagini şi înlocuiri vremelnice ale 
acelei Realităţi ce le stă la bază, în schimbul căutării susţinute şi neîncetate a acelei 
Realităţi în sine şi recuperarea acelor secrete autentice ale fiinţei noastre care zac 
îngropate şi ascunse în „centrul” sau partea cea mai profundă a sufletelor noastre. 
Înseamnă trezirea acelor facultăţi superioare ale sufletului - până atunci adormite - care 
îşi înveşmântează posesorii lor cu „lumina” ce întăreşte noua conştiinţă şi extinde 
capacităţile perceptive. Şi, în cele din urmă, înseamnă că solicitantul îşi va dedica, de 
acum încolo, viaţa mai degrabă Divinului, decât lui însuşi sau oricărui alt scop, astfel 
încât, cu ajutorul principiilor Societăţii secrete, el să poată a exprima şi mai bine acea 
frumuseţe a cucerniciei care, mai înainte, poate că nu s-a manifestat prin intermediul lui. 

Mircea Eliade, istoricul religiei, în cartea "Ritualuri şi simboluri de inițiere" 
spune: 

Momentul central al fiecărei inițieri îl reprezintă ceremonia care simbolizează 
moartea novicelui şi întoarcerea sa la părtășia celor vii. Dar el se reîntoarce la viaţă ca 
un om nou, presupunând un alt mod de a fi. Moartea inițiatului înseamnă sfârşitul 
dintr-o dată a copilăriei, a ignoranței și a stării profane. 

Iniţierea se bazează pe o moarte metafizică, o coborâre în lumea ascunsă, 
renaşterea şi ascensiunea. Iniţiatul își lasă viața veche și vechiul Sine în urmă și se naşte 
din nou, de multe ori cu un nume nou care desemnează noua identitate. Adeptul lasă în 
urmă starea limitată de a fi, a cărui voință și acţiune sunt predeterminate (de 
metabolismul celulei) şi devine un zeu cu voinţă şi putere liberă de a crea (elemente 
virale). 

% 

Despre tehnicile de inițiere se cunosc doar lucruri fragmentare deoarece sunt 
transmise în mod regulat numai pe cale orală și aparțin fie miezului ezoteric al religiilor, 
fie misteriilor, fie societăţilor secrete și francmasoneriei. 

Strict vorbind, ceea ce se transmite prin inițiere este influenţa spirituală care are 
drept vehicul ritul şi care face posibilă lucrarea interioară prin care, luând simbolurile ca 
bază şi ca suport, fiecare va ajunge la acest secret şi îl va pătrunde mai mult sau mai 
puţin complet, mai mult sau mai puţin profund, în funcție de măsura propriilor 
posibilități de înţelegere și realizare. 

De aceea, mai accesibile au devenit cele aparținând aşa ziselor popoare 
primitive. 

Emile Durkheim afirmă că în timpul iniţierii, participantul ajuns într-o stare de 
exaltare puternică nu se mai recunoaşte. Se simte dominat şi antrenat de un fel de putere 
exterioară, care-l determină să acționeze și să gândească altfel decât în stare normală, 
încât are, în mod firesc, impresia că nu mai este el însuşi. Pare un altul: podoabele şi 
masca de pe față din timpul inițierii sunt mai curând reprezentările materiale ale 
transformării sale interioare decât cauzele acesteia. Cum însă tovarășii lui se simt şi ei 
deopotrivă de transfiguraţi, manifestându-și sentimentele prin strigăte, gesturi şi diverse 
atitudini, totul se petrece ca şi cum el ar fi transportat cu adevărat într-o altă lume, 
diferită de cea în care trăieşte de obicei, într-un mediu populat de forţe extraordinar de 
intense care îl acaparează, metamorfozându-l. 
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a. Ritualuri 


Ritualul este un ceremonial derivat din vechi tradiţii religioase, care se 
desfăşoară după anumite reguli, cu prilejul unor momente importante ale existenţei 
umane. Există trei tipuri de ritualuri: recrearea mitologică, riturile de trecere și 
ritualurile de familie. Ritualurile generează emoţii de grup care sunt legate de simboluri, 
formând baza pentru credinţe, gândire, moralitate şi cultură. Redăm mai jos un ritual 
preluat de la Spencer şi Gillen: 

La warramunga se desfășoară o ceremonie religioasă în cinstea şarpelui 
Wollunqua. Ceremonia are loc pe parcursul mai multor zile, iar descrierea se 
concentrează pe evenimentele din cea de-a patra zi. Reprezentanţii celor două fratrii 
participante în ceremonie au diferite roluri: unii oficianţi, iar alții asistă la pregătiri şi 
la desfășurarea ceremoniei. Doar fratria uluuru poate celebra ritualul, iar membrii 
fratriei kingilli îi ajută şi își îndeplinesc rolul de asistenți. Înaintea ceremoniei, membrii 
fratriei kingilli confecționează o movilă din nisip şi tuleie de pasăre roşie, care 
simbolizează şarpele Wollunqgua. Ceremonia începe odată cu lăsarea nopții. Pe 
parcursul ceremoniei, indigenii uluuru și kingilli se aşează pe movilă și cântă, într-o 
stare de surescitare vizibilă. Ulterior, indigenii uluuru aduc femeile lor și le oferă 
membrilor fratriei kingilli, care întrețin relaţii sexuale cu ele. Tinerii proaspăt iniţiaţi 
sunt aduși şi li se explică în detaliu ceremonia. Cântecele continuă neîntrerupt până în 
zorii zilei, iar apoi are loc o scenă de frenezie sălbatică. Indigenii uluuru se înghesuie 
unul în spatele celuilalt, înconjoară movila şi fac mișcări frenetice, în timp ce strigăte 
puternice se aud în întunericul înconjurător La mijitul zorilor, cu toţii se ridică în 
picioare, focurile care, între timp, s-au stins, sunt reaprinse iar uluuru, îndemnați de 
kingilli, iau cu asalt tumulusul înarmaţi cu bumeranguri, lănci şi măciuci, şi îl dărâmă 
în câteva minute. Focurile se sting şi se lasă o tăcere profundă. 

% 

Este curios că la tribul arunta, Intichiuma Omizii witchetty*, ne spune Emile 
Durkheim în cartea "Formele elementare ale vieții religioase” (pg. 322, 325), după 
riturile îndeplinite pe stâncile sacre toată lumea se întoarce acasă unde, în timpul 
absenței grupului, unul din bătrânii rămaşi să păzească tabăra a construit un fel de 
adăpost lung și îngust din ramuri, numit Umbana (circuitul virusului prin celulă), care 
reprezintă crisalida de unde se ivește insecta. Noii veniți se strecoară în Ubana, unde 
prin cântec se povestesc diversele faze prin care trece fluturele în cursul dezvoltării 
sale, precum şi miturile despre stâncile sacre. Când cântecul se oprește, Alatunja, în 
continuare ghemuit pe vine, se strecoară afară din Umbana și înaintează încet pe 
terenul din față unde este urmat de toți tovarășii săi. Aceştia îi reproduc gesturile, al 
căror obiect vădit este de a imita insecta la ieșirea din crisalidă. De altfel, cântecul 
care se aude în acelaşi moment, un fel de comentariu oral al ritului, descrie mişcările 
pe care le face fluturele în acest stadiu al dezvoltării sale. 

% 

La tribul dieri, după ce se construieşte o colibă în care sunt aşezate două pietre 
(cei doi acizi ribonucleici virali) şi se face un ritual de provocare a ploii (fertilitatea 
adusă de virus), toţi, tineri şi bătrîni, se adună în jurul colibei, şi, cu capul în pământ, se 
năpustesc asupra ei, o izbesc cu violență, traversînd-o dintr-un capăt în altul, o iau de la 
capăt de mai multe ori, pînă ce, din întreaga construcție nu mai rămân în picioare decît 
stâlpii de susținere. Atunci se reped şi asupra lor, îi zguduie, îi smulg, pînă ce totul se 
prăbuşește definitiv (virusul părăseşte celula, distrugând-o). 

% 


88 Ritual efectuat de unii aborigeni din Australia Centrală în scopul creşterii numărului de plante 
sau animale totemice. 
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La pieile roşii din America şi la băştinaşii din Noua Guinee, candidaţii sunt 
forţaţi să stea între fălcile unui monstru construit asemenea unui jaguar sau ale unui 
crocodil, simulându-se că au fost înghițiți de duhuri şi în bocetele mamelor, sunt legați 
la ochi şi conduşi într-o colibă întunecoasă (celula). Acolo, preoţii, făcând un zgomot 
infernal se prefac a le tăia capul. După opt sau nouă zile, candidaților le sunt dezvăluite 
tainele și tradiţiile tribului, sunt puşi să jure că vor păstra tăcere asupra a ceea ce au 
văzut şi au auzit, după care sunt redaţi familiilor. Ei trebuie să pretindă că şi-au uitat 
complet viaţa anterioară şi că trebuie să înveţe totul de la început ca și cum ar fi 
redevenit copii, adică își iau viaţa de la capăt. 

% 

În timpul ritului egiptean de inițiere, candidatul era cufundat într-o stare de 
transă semănând cu moartea, prin utilizarea hipnozei, a unor puternice fumegaţii, pase 
mesmetice în lungul corpului, asociate cu utilizarea unei baghete magice. Corpul 
rămânea inert dar sufletul continua să ţină legătura printr-un fir magic cu clarvăzătorul 
inițiator, astfel că funcțiile vitale se mențineau, cu toată suspendarea completă a 
existenței animate. Scopul acestei inițieri era instruirea candidatului asupra faptului că 
"nu există moarte". Transa era atât de profundă încât candidatul era așezat într-o ladă- 
mumie al cărei capac era încuiat și sigilat. Odată împlinită durata fixată pentru transă, se 
deschidea lada şi prin metode adecvate se opera trezirea. Această înviere fictivă nu era 
altceva decît învierea reală a candidatului la misterele lui Osiris. 

Candidaţii învățau astfel că dispărând dintr-o stare a existenţei, reapăreau în alta, 
că moartea afectează corpul de carne dar nu distruge spiritul, Eul. Ei învățau de 
asemenea că sufletul nu numai că supraviețuiește distrugerii învelișului muritor, dar el şi 
progresează către cele mai înalte sfere. 


b. Cultele inițiatice sau misteriile 


Termenul grec de mysterion (taină, secret) desemnează în context religios 
caracterul arcan (secret) al unui ritual, în care se face deosebirea între inițiați și 
neinițiați. De reţinut este că şi primii creștini au fost văzuţi iniţial ca adepți ai unui cult 
de mistere. 

Drept surse ale riturilor care includ misterele au fost identificate atât inițierile 
arhaice și societăţile secrete cât şi un ansamblu de mituri în care este vorba de uciderea 
unui zeu ca punct de trecere la o temporalitate caracterizată de moarte (decapsidarea 
virusului în vederea replicării), nevoia de hrană şi procreare . 

Nota dominantă a epocii în care au apărut religiile de mistere este sincretismul 
religios (adică topirea laolaltă a două figuri divine), datorat fenomenului de începere a 
alipirii fragmentelor de virus din așa zisul ”gunoi” din ADN-ul uman (porțiunile din 
genomul uman care nu codează) descoperit de profesorul Mâximo Sandin. 

Conform lui Mircea Eliade, cu excepția dionysismului toate sunt de origine 
orientală: frigiană (Cybele şi Attis), egipteană (Isis şi Osiris), feniciană (Adonis), 
iraniană (Mithra). Postulantul (aspirantul) se angaja prin jurământ să păstreze secretul 
cu privire la tot ce va vedea sau va auzi în cursul ceremoniilor. El afla apoi istoria sacră 
a acelui hieros gamos ("căsătoria ” sacră dintre virus şi celulă, dintre genomul 
monocatenar viral și genomul bicatenar celular, dintre cei doi acizi ribonucleici 
monocatenari care alcătuiesc genomul de virus), care explica mitul aflat la originea 
cultului şi care revela adevăratul sens al dramei divine (decapsidarea virusului). 

Iniţierea era precedată de o perioadă de post şi de mortificare a cărnii (supunere 
la chinuri fizice), urmate de purificare prin lustraţii (rugăciuni și litanii, urmate de o 
jertfă). 


În acest fel, neofitul participa ritualic la un scenariu liturgic articulat în jurul 
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morții şi renașterii divinității, inițierea fiind un fel de imitatio dei. Se efectua de fapt un 
act de magie după prima lege a magiei identificată de James George Frazer: similarul 
produce similarul (moartea virusului prin decapsidare duce la renaștere prin clonare). 
Graţie inițierii (activarea genomului străin), neofitul devenea egalul zeilor. 
% 
De exemplu, în misteriile lui Zalmoxis (asemănătoare cu ale lui Pitagora după 
spusele lui Constantin Daniel), ospăţul ritual cuprindea: 

— ta legomena „cele rostite”, fundamentele doctrinei sale, care sunt o parte 
obligatorie din mistere şi care înfăţişează, pe scurt, viaţa în lumea de dincolo, în 
Hades. 

— ta dromena - „cele făcute” iar această etapă constă din coborârea într-o locuinţă 
subterană şi şederea îndelungată acolo. 

— ta deiknymena - „cele arătate” în care se producea viziunea zeilor ori a lumii 
lor, aşa-zisa epopteia (vederea zeului), se petrecea în această locuinţă subterană. 
Această etapă avea loc fără vreo înşelăciune sau manipulare, ci, prin simplul 
efect al izolării şi al deprivării senzoriale, se produceau viziuni, se auzeau voci, 
erau pipăite obiecte neobişnuite şi se simțeau mirosuri. 

% 

Ritul misteriilor dionysiace din mediul rural, spun clasicii, se desfăşura astfel: 

Urmând făcliile în timp ce se scufundau şi se legănau în întuneric, au urcat pe 
cărări montane, cu capul aruncat înapoi şi ochii sticloşi, dansând în ritmul tobelor care 
le-a agitat sângele. „În această stare de ekstasis sau enthusiasmos, s-au abandonat, 
dansând sălbatic şi strigând „„Euoi !” [numele zeului] și în acel moment de răpire 
intensă s-au identificat cu zeul însuși. Au devenit plini de spiritul său și au dobândit 
puteri divine. 

% 

Participanții la misterele lui Demeter care trebuiau să jure că păstrează secretul 
erau împărțiți pe patru categorii: 
- Preoți, preotese și ierofanți. 
- Iniţiaţi, care participă la ceremonie pentru prima dată. 
- Ci care au participat deja cel puţin o dată şi au fost eligibili pentru a patra categorie. 
- Cei care atinseseră epopteia („contemplaţie”), care învăţaseră secretele celor mai mari 
mistere ale lui Demeter. 

Preoții care oficiau în Misterele Eleusine erau împărțiți în şase categorii: 
- lerofantul sau marele preot; 
- Marea Preoteasă a lui Demeter; 
- Dadouchos, bărbați care servesc ca purtători de torţe; 
- Dadouchousa Preoteasă; 
- Hierofantidele, două preotese căsătorite: una slujind lui Demeter şi cealaltă Persefonei; 
- Panageis („sfântul”) sau melissae („albina”), un grup de preotese care duceau o viață 
retrasă față de bărbaţi. 

Au existat două mistere Eleusiniene, Micile mistere și Marile mistere. 

— Micile mistere aveau loc în mijlocul iernii în jurul lunii februarie sau martie - 
sub conducerea archon basileus-ul a Atenei. Pentru a se califica pentru inițiere, 
participanţii sacrificau un purcel lui Demeter și unul Persefonei şi apoi se 
purificau ritual în râul Illisos. La finalizarea Misterelor Mici, participanții erau 
considerați mistai („iniţiaţi”) demni de a asista la Marile Mistere. 

— Marile mistere au loc la sfârșitul verii, în jurul lunii septembrie sau octombrie - 
şi durează zece zile. Primul act începe prin aducerea obiectelor sacre din Eleusis 
în Eleusinion, un templu la baza Acropolei din Atena. Urmează o zi numită 
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Adunarea (Agyrmos), în care preoţii (hierofani, cei care arată cele sacre) declară 
începutul riturilor (prorhesis) şi efectuează sacrificiul. Următoarea zi se 
îndreaptă spre mare, la Phaleron, pentru a se purifica. Are loc apoi un „festival” 
cu un mare sacrificiu şi o sărbătoare ce ține toată noaptea (pannykhis). 

% 

Misteriile orfice constau inițial în comemorarea teogoniei şi cosmogoniei trace, 
reprezentată prin treptele inițierii. Numele greceşti se datorează izvoarelor. 

Primele patru trepte, tetrada, semnifică şi cele patru ipostaze ale Zeiţei Mamă în 
conformitate cu elementele pământ, aer, apă, foc: 

1. Înainte de venirea Zeiţei Mame, adică înaintea existenței cosmosului, domnea 
liniştea. 

2. Zagreus ia ființă prin partenogeneză. 

3. Perioada cât Zeița Mamă îl poartă pe Zagreus. 

4. Naşterea lui Zagreus. 

Această tetradă inițială e urmată de o zriadă: 

5. Strălucirea fiului-soare, aflat în zenit, corespunzând creării axei soare-foc (pentada). 
6. Mișcarea fiului între emisfera de sus şi cea de Jos, prin care e delimitat universul şi 
spațiul sacru (hexada). 
7. Unirea fiului cu mama într-o nuntă sfântă, hierogamia (heptada), semnificând actul 
creației. De aici provine denumirea Heptis dată zeiţei. 

% 

În misteriile lui Isis şi Osiris, după Apuleius, în ziua hotărâtă dinainte de către 
zeiță, pontiful îl stropeşte cu apă pe neofit (virusul intră în citoplasmă), şi îi comunică în 
secret câteva recomandări care nu sunt demne de a fi auzite de omul obişnuit. Apoi, în 
faţa întregii asistenţe, el îi spune să se abțină, timp de zece zile, de la carne și vin 
(pentru a scădea influența ADN-ului). În seara iniţierii, mulțimea credincioșilor îi oferă 
diverse daruri, apoi, înveşmântat într-o tunică de in (simbol al nucleoproteinei capsidei), 
el este călăuzit de preot în cea mai retrasă capelă a sanctuarului (simbol a! locului de 
asamblare). În acest loc retras neofitul atinge tărâmurile morţii, călcând pragurile 
Proserpinei, văzând în mijlocul nopții (al citoplasmei) soarele strălucind, contemplând 
zeii infernali (organele celulare) şi zeii cerești (enzimele din viitorul virus) şi 
închinându-se lor de aproape (rrăiește pentru puțin timp viața de virus care îl aşteaptă). 

Se poate afirma că este o experiență a morții şi a învierii, o identificare cu 
Osiris-Ra sau Horus, iar dimineaţa, neofitul îmbrăcat cu douăsprezece haine ritualice, 
simbolizând cele douăsprezece stațiuni zodiacale, se urcă pe o estradă din mijlocul 
templului având creștetul încununat cu o cunună de palmier, pentru a arăta asemeni 
soarelui, simbol al clonei de virus. 

Iniţierea se desăvârșește a treia zi printr-un banchet ritual. 

După un an, mystul, la cererea zeiței, va efectua încă două inițieri despre care nu 
se mai ştie nimic în ce ar consta. 

% 

Misteriile Cybelei şi ale lui Attis au la bază un mit relatat de Pausanias: 

Un monstru hermafrodit, Agditis, s-a născut dintr-o piatră fecundată de Zeus 
(virus), ce aminteşte de un mit hurito-hitit în care Kumarbi, "Tatăl zeilor”, a însămânţat 
cu sperma sa o stâncă (se știe că virusul, un fel de cristal, nu are organe de reproducere 
și de aceea are nevoie de aparatu de replicare al celulei). Zeii au hotărât să-l castreze 
(decapsideze) şi să-l transforme în zeița Cybele. 

Sărbătorile se țineau către echinocțiul de primăvară, de la 15 la 23 martie. În 
prima zi, "intrarea trestiei”, confreria cannoforilor aduce în templu trestii tăiate, 
deoarece potrivit legendei, Cybele îl găsise pe copilul Attis expus pe malul fluviului 
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Sangarios. 

După şapte zile, confreria dendroforilor (purtători de copaci) aducea din pădure 
un pin tăiat. Trunchiul era acoperit cu bandaje de lână şi cununi violete, ca un cadavru, 
şi la mijlocul lui era prinsă o imagine a lui Attis. Arborele îl reprezenta pe zeul mort. 

La 24 martie, "ziua sângelui”, preoții (galii) şi neofiții se dedau la un dans 
sălbatic, în sunete de flaute, chimvale şi tobe, se flagelau până la sânge, îşi crestau 
braţele cu cuțitele; în culmea freneziei, unii neofiți își retezau organele bărbătești și le 
ofereau în chip de oblaţie zeiţei. 

Lamentaţiilor funebre din noaptea de 24 spre 25 martie, le urma brusc o explozie 
de bucurie, în zori, când se anunţa învierea zeului. Era "ziua bucuriei”. După o ”zi de 
odihnă”, la 27 martie avea loc marea procesiune spre râul (citoplasma) în care se îmbăia 
statuia Cybelei. 

După unii autori, iniţierile individuale erau celebrate pe 28 martie; neofitul era 
sanctificat cu sângele unui taur sau unui berbec jertfit, pentru că, probabil, era astfel 
înlocuit ritul automutilării. El era admis în "camera nupțială” sau sub un baldachin 
(capsidă a cărui asamblare era începută) în calitate de soț mistic al Cybelei, ca şi 
preotul care intra în acest loc sacrosant pentru ca să ofere Mamei resturile însângerate 
ale mutilării sale. După o altă interpretare, "camera zeiţei” era o peşteră sau loc subteran 
chiar în templu sau în vecinătate; pătrunzând înăuntru, mystul efectua un "descensus ad 
inferos”. Castrarea era o imitatio dei totală. Transele îi eliberau pe credincioşi de 
autoritatea normelor (metabolismul celular impus de ADN), într-un anumit sens era o 
descoperire a libertăţii (a lui jivan mukta din hinduism). 

% 

Despre misteriile lui Mitra aflăm dintr-un text al sfântului Ieronim, precum şi 
numeroase inscripții ne-au transmis cele şapte grade de inițiere (faze de replicare a 
virusului): Corb, Soţie, Soldat, Leu, Persan, Sol al soarelui şi Tată. Admiterea în primele 
grade putea fi acordată chiar copiilor începând cu vârsta de şapte ani. Comunitatea 
mystilor era împărțită în două grupuri: slujitorii şi participanții, din rândul ultimilor 
făceau parte inițiaţii de la gradul Leu în sus. Apologeții creştini vorbesc de un botez cu 
rolul de a-l introduce pe neofit în noua viață, practicat probabil la gradul de Soldat, când 
i se înmâna şi o cunună pe care trebuia să o refuze, spunând că "Mithra era singura lui 
cunună”. Urma însemnarea pe frunte cu fierul roşu (deschiderea celui de-al treilea ochi) 
sau mai degrabă purificat cu o făclie aprinsă. 

În iniţierea de gradul Leu, se turna miere în palmele candidatului şi i se ungea cu 
miere limba, mierea fiind hrana sfinţilor şi a nou născuţilor (simbol al fragmentelor de 
virus, necesare asamblării ). 

Potrivit unui autor creştin, candidaţilor li se legau ochii (simbolizând faptul că 
virusul intrase în întunericul celulei), în vreme ce o ceată frenetică îi înconjura, unii 
imitând țipătul corbului şi agitându-și brațele aripi, sau răgând aidoma leilor (în gălăgia 
din interiorul celulei, fragmentul de virus din neofit trebuia să fie atent doar la ţipătul 
corbului sau răgetul leului, simboluri ale capătului LTR cu instrucțiunile de clonare ). 
Unii candidaţi, cu mâinile legate la spate cu intestine de găină (simbol al acţiunii de 
împotrivire a celulei), trebuiau să sară peste un şanţ de apă (simbol a! citoplasmei). Apoi 
venea cineva cu o spadă (ARN-ul viral, sau proteaza virală), tăia intestinele şi se declara 
eliberator. 

Fiecare din cele şapte grade de iniţiere era ocrotit de către o planetă: Corb de 
Mercur, Soţie de Venus, Soldat de Marte, Leu de Jupiter, Persan de Lună, Sol al soarelui 
de Soare şi Tată de Saturn (planetele sunt module ale virusului sacrificat după al căror 
model trebuiau clonate componentele noului virus). Origen vorbeşte de o scară cu şapte 
trepte din metale diferite și legate de anumite divinități. 
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În reprezentările lui Mithra acesta apare însoţit de două personaje tinere 
purtătoare de făclii şi stând într-un picior (simbol al genomului viral ce va lumina celula 
cu instrucțiunile de clonare a virusului), una ţinută cu flacăra în jos (simbol al coborârii 
genomului în celulă) şi cealaltă cu flacăra în sus (simbol al asamblării clonei virale şi 
părăsirii celulei), denumiți enigmatic Cauti şi Cautopati, adică întruparea dublă a lui 
Mithra în cei doi ARN ce alcătuiesc genomul virusului. 

Atât lui Cauti (Veghetorul), cât şi lui Cautopati (Judecătorul), li s-au atribuit 
semnificaţii astrologice: ei se presupune că reprezentau soarele de răsărit şi cel de apus 
sau momentele de echinocţiu. 


Aleister Crowley” şi-a creat propriul ritual în care elementele combinate din 


diverse surse oculte produceau o stare modificată de conştiinţă prin: „muzică ritmică, 
rugăciuni repetitive şi poezie hipnotică [...] lumină slabă, acţiune voalată şi flăcări 
pâlpâitoare [.. .] tămâie şi parfumuri”. Aproape la începutul fiecărui rit, membrilor 
audienței li se oferea o „Cupă de băut” care conţinea „un amestec de sucuri de fructe, 
alcool, o infuzie de seminţe de mescal şi fie morfină, fie heroină” (.F. Brown 8). 


Pindar spunea: „Fericit este cel care a văzut Misterele înainte de a fi îngropat în 
pământ, fiindcă el ştie ce se întâmplă la sfârşitul vieţii“. Sofocle adăuga: „De trei ori 
fericiţi sunt cei care au văzut Misterele înainte de a muri, căci ei vor avea viaţă după 
moarte. Toţi ceilalți vor trece doar prin suferinţe”. Plutarh susţinea că, atunci când 
moare, omul obişnuit experimentează pentru prima dată ceea ce iniţiaţii au trăit deja. 


c. Iniţierea Qliphotică 


În Kabbala se spune că Arborele Qliphothic sau Arborele morţii, opusul 
Arborelui Vieţii, are rădăcinile în lumi întunecate primordiale, care sunt la fel de vechi 
ca şi Dumnezeu însuşi (este transformarea ARN-ului viral în ADN fals produsă de 
reverstranscriptază). 


Gehenomoth 


89 Aleister Crowley, născut Edward Alexander Crowley, a fost un ocultist, poet, scriitor, yoghin 
şi alpinist britanic, membru influent în organizațiile oculte Golden Dawn, Astrum Argento şi Ordo 
Templi Orientis. 
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O intrare voluntară în lumile Qliphotice este întâlnită rar în tradiția cabalistică. 
Qlphoth-urile sunt văzute ca lumi abominabile şi înspăimântătoare, încât adepţii lumii 
trebuie să facă orice pentru a le evita. Dar, în anumite forme ale ereticului cabalist, 
găsim ideea că iniţierea adevărată şi iluminarea pot fi atinse numai prin intrarea în 
regiunile Qliphotice. În șamanism şi în vechile culte ale misterelor, coborârea în lumea 
ascunsă a fost un element-cheie, iar intrarea în regiunile Sitra Ahra şi Qliphotice este în 
conformitate cu această tradiție, deşi în forma sa cea mai extremă și radicală. Qliphoth- 
ul nu este doar asociat cu împărăția morţii în care trăiesc strămoşii omenirii, ci 
Qliphoth-ul aduce adepţii în contact cu întunericul exterior care poate fi găsit dincolo de 
univers. Pentru a intra în Qliphoth în mod conștient prin voinţa liberă a omului trebuie 
urmată o cale de inițiere în care omul și lumea sa se reînnoiesc în sensul cel mai 
profund. 

Iniţierea de tip Qliphotic este o cale unică care, într-un mod sistematic şi 
controlat, lucrează cu forțele haosului și cu întunericul maxim. Sub suprafaţa tradiţiei 
comune, tradiția întunecată a fost sugerată de multe ori cu avertismente şi aluzii de 
pericol. 

Calea întunecată a inițierii este într-adevăr rară, deoarece ea conduce spre haos şi 
puţini indivizi sunt capabili să treacă pe această cale. Ezoterismul luminos duce la 
unitatea divină (doar ca piesă necesară autoasamblării), în timp ce esoterismul întunecat 
duce dincolo de divinitate (la o nouă clonă). Iniţiativa Qliphotică este Draconică într-un 
sens dual: Draconianul este, în general, tradus ca "aspru" sau "sever", care este un 
sinonim potrivit şi pentru traseul draconian. Este aspru, dar duce la lumi de o frumuseţe 
singulară. Denumirea căii ca Draconiană indică de asemenea direcţia; ezoterismul 
luminos duce la o unitate cu zeii masculi ai luminii, ca Yahweh sau Marduk (Acizi 
ribonucleici virali masculini). Ezoterismul întunecat, pe de altă parte, conduce spre 
entități dragoni primordiali, cum ar fi Leviathan, Tehom sau Tiamat, care au existat cu 
mult înainte de zeii luminii şi care există în infinit dincolo de lumina divină. Pentru 
adeptul pornit pe calea Qliphotică, întunericul infinitului este o lumină ascunsă, atât de 
infinit mai strălucitoare decât lumina zeilor încât este astfel percepută ca întuneric. 

Când adeptul intră în tunelurile Qliphotice, este inițiat un proces care corespunde 
alchimiei. 


d. Iniţierea Francmasonică 


Jules Boucher” ne spune în cartea "Simbolurile francmasoneriei” că înainte de-a 
fi inițiat, profanul este introdus în camera de chibzuinţă (celula), care este o încăpere 
fără ferestre, vopsită toată în negru și în care se găsesc: oseminte, un craniu uman, 0 
măsuţă, un taburet şi un pupitru de scris; pe măsuţă se afla pâine, o cană cu apă, un potir 
cu sare şi un al doilea, cu sulf; pe pereţi sunt inscripţii precum: 

„Dacă ceea ce te-a adus până aici este doar curiozitatea, pleacă!” 

„Dacă sufletul tău a simţit frică, opreşte-te aici!” 

„Dacă mergi mai departe, vei fi purificat prin Elemente, vei ieşi din abisul 

Tenebrelor, vei vedea Lumina!” 

Pereţii au desene simbolice: un cocoş, o banderolă pe care e scris „Veghe şi 
Perseverenţă”, o coasă, o clepsidră, cuvântul „V.I.T.R.L.O.L” [,, Visita Interiora Terrae, 
Rectificandoque,  Invenies  Occultum  Lapidem” = Călătoreşte în măruntaiele 


90 Autorul, Jules Boucher (1902-1955) a dus o existenţă terestră la fel de discretă ca şi domeniul 
de referinţa al acestei cărți. Chimist la uzinele farmaceutice Rohne Poulenc, pasionat de magie şi 
ocultism, intrând în francmasonerie în timpul ocupaţiei germane, Boucher a fost animatorul unor 


Tradiţiei ca Robert Ambelain, J.J. Champagne şi Maryse Choisi. 
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Pământului (celulă) şi, purificând, vei găsi Piatra Tăinuită (virus)]. Când este scris 
V.I.T.R.L.O.L.U.M, prima şi ultima literă înseamnă Veram Medicinam, adică activarea 
virusului este "adevărata tămăduire”. 

Lumina pâlpâie slab dintr-un felinar sau de la o torță. În această „tainiţă”, 
profanul va trebui să răspundă în scris unor întrebări, să depună jurământul şi să-şi facă 
„testamentul”. Jurământul se rosteşte cu Potirul Amărăciunii în mâna stângă şi cu 
dreapta pe inimă. Cupa conţine apă neîncepută, iar inima, după probele inițiatice e 
deschisă, atestând puritatea şi sinceritatea candidatului. 

Semnificaţia simbolică a camerei de chibzuinţă provine din „filosofia hermetică” 
şi din alchimie. Ea evocă prima etapă a Marii Opere, stadiul „putrefacţiei” (decapsidare 
şi inserare în ADN), dar mai ales de către natura vie, în coconul crisalidei ce se va 
metamorfoza într-un minunat fluture (transcripția în virus). 

Punctul culminant are loc când candidatul este omorât în mod simbolic, fiind 
aşezat „neînsuflețit” pe jos, învelit într-un giulgiu. Ritualul continuă în întuneric, până 
când se aplică o metodă care-i permite candidatului să fie ridicat din „mormânt” şi 
readus la viaţă. În momentul învierii, o lumină sub forma unei stele cu cinci vârfuri 
apare în est, iar maestrul venerat îi atrage atenţia candidatului asupra luminii „stelei 
strălucitoare a dimineţii”, care anunţă revenirea la viaţă. 

Ragon” susţine că „în vechime, candidatul efectua călătorii simbolice în 
subterane (simulacru al celulei), şi nu în templu. La capătul acestora, el găsea o 
inscripție: «Oricine va fi făcut aceste călătorii, singur şi netemător, va fi purificat prin 
foc, apă şi aer. Pentru a-şi fi învins spaima de moarte, pentru a-şi fi pregătit sufletul să 
primească lumina, el va avea dreptul să iasă din măruntaiele pământului (din nucleul 
celulei) şi să ia parte la descoperirea marilor mistere». 

În lipsa curajului de a merge mai departe, candidatul avea dreptul să se 
întoarcă pe urmele propriilor paşi”. 

În ritul scoţian, la începutul iniţierii în masonerie, candidatul iese din Pământ. 
Apoi este, pe rând, purificat prin Aer, Apă şi Foc. El se eliberează, în etape, de 
constrângerile vieţii materiale, ale filosofiei (datelor cunoaşterii) şi ale credinţei 
(dogmelor religioase), pentru a ajunge, într-un sfârşit, la esenţa inițierii, la „marea 
trecere” contopitoare cu Fiinţa Unică şi Supremă (asamblarea virusului). 


e. Iniţierea islamică 


Din "Caiete - scrieri şi studii tradiționale” nr. 1/2005, aflăm că în islam inițierea 
se numește "Tarîq Es-Sirr": calea secretului spiritual. Aceasta conferă posibilitatea unei 
realizări spirituale efective a cărei finalitate este Cunoaşterea lui Allah. Sufiţii consideră 
că transmiterea "Sirr"-ului” constituie o tradiţie neîntreruptă şi că toate lanţurile 
genealogiilor lor inițiatice urcă până la Profet, care e astfel originea oricărei tradiții 
spirituale în Islam. Calea iniţiatică care a pierdut "Sirr'-ul după dispariţia (fizică) a 
maestrului spiritual care a întemeiat-o devine ceea ce se cheamă o cale "Tabarrik". Asta 
înseamnă că şi în situaţia în care nu se mai poate obține o realizare spirituală efectivă 
(activarea virusului), se păstrează totuşi posibilitatea de a redescoperi acest "Sirr" care 
subzistă implicit în ea într-o manieră virtuală sau potenţială. 

Diferenţa fundamentală dintre cele două căi este următoarea: prima are un scop 
conştient, cel de a se apropia de Dumnezeu. Iniţierea va consta, deci, în a dezbrăca 
discipolul de orice ataşament material sau spiritual pentru a-l întoarce către Cunoaşterea 
lui Dumnezeu singur. A doua cale nu poate permite prin ea însăşi discipolului să ajungă 
la această "dezbrăcare". Ea devine deci un loc unde se va practica în mod special studiul 


91 Jean-Marie Ragon de Bettignies a fost francmason, autor şi editor. 
92 Sirr, adică nivel spiritual, cunoscut doar de către Dumnezeu. 
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şi devoţiunea. Scopul neofitului, în acest caz, este mântuirea sufletului (ca în Biserica 
ortodoxă) şi nu cunoaşterea divină (El Marifa). 

Calea "Tabarrăk" este astfel intermediară între credincioşii obişnuiţi care, 
urmând reglementările legii Shariâ, nu aderă prin aceasta la vreo cale spirituală 
particulară, şi calea "Sirr"-ului care e într-adevăr calea realizării spirituale. 

Calea "Sirr"-ului conţine cele trei grade care îi sunt subordonate şi necesare 
pentru obținerea celui mai înalt grad de realizare spirituală care e cel al Cunoaşterii 
divine. 

Oamenii obişnuiţi nu cunosc decât exteriorul lucrurilor şi se găsesc la nivelul 
Sharî'â-ei. Elita e compusă din cei care, după ce au cunoscut Hagiga, nu mai cunosc la 
rândul lor nimic altceva decât această realitate. Elita elitei este compusă din cei care, 
după ce au cunoscut Hagiga, revin la Shartâ. Ei văd astfel unitatea în multiplicitate 
(lumea în care e valabilă Sharî'â) şi multiplicitatea în unitate. Ajunşi pe această treaptă, 
cei din elita elitei par în toate privinţele la fel cu oamenii obişnuiţi. Ei nu fac dovadă de 
nici o stare excepţională, se supun preceptelor legii religioase, celor ale naturii şi ale 
societăţii. 
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4.3. Tehnici de meditaţie 


Termenul de meditație desemnează o stare a mentalului în care acesta este golit 
de absolut orice conținut, așa numita minte liniștită sau tăcută. Această stare a minții 
presupune echilibrarea conştientă a planului conștient al minţii, creând, astfel condiția 
necesară accesării subconștientului (genomul străin) și înțelegerii adânci, profunde a 
rădăcinilor gândurilor cu care operează mintea conștientă. Acest demers este 
fundamental atunci când cineva îşi pune problema cunoașterii de Sine (întâlnirea cu 
Antaryaminul). 

Ea cuprinde diferite tehnici ajutătoare precum practicile Mao-Shan (cuprinzând 
exerciții respiratorii, clănţănitul dinților și înghițirea salivei, masajul şi pozițiile 
mâinilor), Contemplaţia etc. iar după reuşita acestora, meditaţia deschide drumul spre 
alchimia interioară. 

De exemplu, conform Isabelle Robinet”, în practicile Mao-Shan, exerciţiile de 
"dirijare a respirației" sunt echivalente cu practica Marii Purități în care adeptul trebuie 
să introducă vizualizarea de respiraţii colorate în organele corpului său și să le facă să 
treacă prin puncte interne precise. 

Masajele, care sunt de obicei faciale, au loc cel mai adesea la sfârşitul unui 
exerciţiu, când adeptul "se întoarce în pat" după o călătorie imaginară. În acest sens, 
masajul pare să joace un rol într-un fel de "rit de trecere", deoarece îl ajută pe adept să 
reia contactul cu realitatea cotidiană. 

Înainte de a începe un exerciţiu sau înainte de a recita o invocare, se recomandă, 
de asemenea, să se "închidă pumnii”. Această practică, numită wu-ku, îşi găseşte 
probabil originea într-o frază din capitolul 55 din 7ao-te ching: "(Copilul) are oase moi, 
muşchi flexibili şi o strângere fermă." În general, ea constă în închiderea pumnului cu 
degetul mare plasat peste celelalte degete (şi există variante). Mâinile sunt una dintre 
porţile prin care energia (a "respiraţiei”) poate scăpa; şi de aceea, adeptul taoist, ca un 
copil plin de energie nouă şi completă, își închide pumnii pentru a-şi păstra intactă 
energia interioară. Prin urmare, nu este necesar să se închidă pumnii atunci când se 
expulzează respirațiile impure. Mai mult decât atât, "cei care încep hrănirea cu respirație 
nu trebuie să își închidă bine pumnii, deoarece canalele lor de respiraţie nu sunt încă 
curățate. Ei trebuie să aştepte o sută de zile sau şase luni până când vor simți că 
respirația pătrunde peste tot şi că apar perle de sudoare pe palme. Atunci îşi pot închide 
bine pumnii”. 

Mâinile joacă un rol ritual important, corespunzând în special celor Cinci Agenţi 
şi stelelor din Ursa Mare. Urmând exemplul mudrei tantrice, a fost creată o nouă știință 
taoistă a pozițiilor mâinilor și degetelor, care implica yin ("peceţi”) sau chueh 
("formule") magice. 

Înainte şi după exerciţii și înainte de fiecare invocaţie, aproape întotdeauna se 
recomandă să "scrâşnească dinţii”. Există mai multe moduri de a face acest lucru. 
Strângând dinții din stânga, se spune că se face să răspundă "clopotul ceresc", în timp ce 
dacă se strâng dinții din dreapta se produce sunetul "pietrei muzicale celeste". Ambele 
practici sunt menite să alunge influențele malefice. Pe de altă parte, zdrăngănitul dinților 
de sus împotriva celor de jos face să răsune "toba cerească" și serveşte la chemarea 
spiritelor divine. Acest exercițiu este însoțit de înghiţirea de salivă. 

Înainte de practicarea unui exercițiu, Ch'ing-yao tzu-shu recomandă următoarele: 

Procedeţi prin efectuarea abluţiunilor, prin respectarea unui post strict, şi prin 


(8 


93 Isabelle Robinet a studiat sub îndrumarea lui Max Kaltenmark la Ecole Pratique des Hautes 
Etudes din Paris este în mod clar, aşa cum această lucrare şi numeroasele sale lucrări înrudite o 
documentează pe deplin, cel mai mare expert mondial în tradiția Mao-shan a Marii Purităţi. 

94 Abluţiunile se fac cu apă strălucitoare, în care se înmoaie plante care resping demonii sau 
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spălarea tuturor veșmintelor ritmale. În zori, intraţi în camera [de meditaţie] şi, cu apă 
pură, în care aţi pus talismanul Nei-kuan k'ai-ming (un talisman pentru "deschiderea 
spre lumină şi viziunea interioară”); (un desen al acestuia urmează textului), întoarceți- 
vă spre Est, spălaţi-vă ochii şi clătiți-vă atât gura cât şi burta, astfel încât atât 
interiorul cât şi exteriorul să fie pure. Nici gura, nici pântecele nu trebuie să păstreze 
resturi de hrană sau de alimente tari; iar ochii nu trebuie să aibă urme de viziuni şi nici 
corpul resturi impure. Când este pregătit, adeptul intră într-o cameră de meditaţie, "o 
cameră sigilată la fel de liniştită ca pădurile sau munţii", după cum spune un text), 
unde nu se aude zgomotul oamenilor sau al animalelor. Adeptul intră fără să calce 
pragul şi, conform unui ritual care este deja un exercițiu de meditație, arde tămâie 
pentru a alunga impuritățile în timp ce vizualizează cele patru animale heraldice 
(gardienii direcțiilor) sau tinerii şi fecioarele de jad. 


În Tzu-tuyen-kuang se spune: 

În zori, când soarele începe să răsară, îşi freacă mâinile pentru a le încălzi şi 
apoi, după ce îşi freacă cele patru colțuri ale ochilor de trei și șapte ori, își scrâşneşte 
dinții de douăzeci și patru de ori. Mişcând limba în sus și în jos în gură, în timp ce O 
roteşte, el face să secrete sucul plantei magice și îl înghite de nouă ori. Îşi înfăşoară 
întregul corp cu o cuvertură și se așează sau se întinde în așa fel încât mijlocul 
(corpului său) să fie destul de drept. Interiorul și exteriorul trebuie să fie paşnice şi 
liniștite; iar el nu trebuie să audă niciun zgomot. . . . 

Şi astfel poate începe exerciţiul. 

Îşi dezleagă părul şi, uneori, şi cureaua și hainele. Apoi, în funcție de preferinţele 
sale, fie stă cu picioarele încrucişate (cu piciorul stâng peste cel drept) şi cu mâinile pe 
coapse, fie se întinde pe un pat care trebuie să fie înalt de un metru şi jumătate, astfel 
încât influenţele nefaste şi spiritele care se ridică din pământ să nu poată ajunge la el. 
După cum explică un comentariu, părul desfăcut simbolizează "faptul că cineva este 
autosuficient şi nu doreşte nimic din exterior”. Acest comentariu mai precizează că: 

Perna lui are o înălțime de cinci centimetri și jumătate, îşi îndoaie ambele 
degete mari şi îşi ține mâinile în luptă; închide ochii (alte texte preferă să-i ţină pe 
jumătate închişi) şi întinde antebraţele la cinci centimetri de corp; și îşi clăteşte gura 
umplând-o cu salivă pe care o înghite de trei ori la rând. Inspiră încet pe nas; după 
cinci-șase respiraţii, îşi expiră respiraţia; o inspiraţie şi o expiraţie alcătuiesc o 
respiraţie. După zece ori, îşi expiră respiraţia. 

Tipul de orientare practicat nu este întotdeauna același. În general, adeptul se 
întoarce spre est sau, dacă știe, în direcția în care arată Ursa Mare în timpul meditaţiei. 
Uneori, el se îndreaptă spre nord. Şi mai sunt şi alte cazuri în care el se întoarce 
succesiv spre cele patru direcții, în funcție de fazele şi conținutul exerciţiului. 


plante cu miros dulce şi de bun augur, cum ar fi coaja de piersic, frunze de bambus sau orhidee. A se 
vedea Chen-kao, TT637-640, chuan 9, pp. 13b-l4a şi YCCC, TT 671 -702, chuan 41. Există mai 
multe tipuri de post. Postul strict interzice consumul de carne şi de alimente puternice, cum ar fi 
ceapa, şalota, prazul şi ghimbirul. Postul nu este specific taoismului şi era practicat şi ca pregătire 
pentru ceremonii în religia chineză antică. Pe de altă parte, anumite texte taoiste recomandă să se 
pregătească pentru exerciţiile de meditaţie prin "abţinerea de la cereale", ceea ce se referă la 
observarea unui post aproape total (realizat doar progresiv şi care este de obicei ajutat de utilizarea 
anumitor medicamente). În ceea ce priveşte această practică, a se vedea Le Tuoisme et les religions 
Chinoises de H. Maspero (Paris: Gallimard, 1971), pp. 367-8. Traducere în limba engleză de F. A. 
Kierman, Taoism and Chinese Religion (Amherst: University of Massachusetts press, 1987), pp. 333- 
335. 

În alte cazuri, se recomandă o dietă specială în legătură cu anumite exerciţii. De exemplu, atunci când 
adeptul doreşte să absoarbă esenţele soarelui sau ale lunii, i se recomandă să se hrănească cu muguri 
de bambus (simbolizând embrionul eflorescenţei solare) şi cu carne uscată de cocor (pasărea 
embrionului lunar). A se vedea YCCC, chuan 23, p. 17b. 
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Momentul în care ar trebui să medităm sunt acele ore ale "respirației vii”, şi 
anume de la miezul nopţii până la prânz, când soarele este în creştere. Este bine să se 
înceapă exerciţiile "când soarele răsare" sau "când cele două respiraţii (a zilei și a nopții 
sau yin şi yang) nu sunt încă separate”. Aceasta este ora care corespunde timpului 
Haosului şi al Unităţii Originale. 

Cele mai bune zile pentru meditaţie variază în funcție de tipul de exercițiu și 
sunt în general precise. Cel mai adesea, aceste zile sunt pa-chieh sau "cele opt 
articulații”, adică prima zi a fiecărui anotimp şi echinocţiile şi solariile (zilele care 
marchează vechiul calendar ritual Yueh-ling reglează, de asemenea, inima taoistă 
individuală). De asemenea, este adesea indicată ziua fixată de steaua care a prezidat 
naşterea adeptului (numită pen-ming). 

Una dintre preocupările meditaţiei este aceea de a-l aduce pe adept într-o relație 
armonioasă cu timpul şi spaţiul. De aceea, adeptul se "întoarce" în funcţie de ore şi 
anotimpuri și în raport cu conținutul meditației sale. Astfel, el se va orienta spre est dacă 
vrea să absoarbă efluvii subtile emanate din acea parte a lumii; în timp ce se va întoarce 
spre nord dacă vrea să se hrănească cu esențe nordice sau dacă vrea să se adreseze 
Carului Mare. 

Adeptul mai foloseşte droguri, fie sub formă de pastile înghiţite, fie sub formă de 
vapori de tămâie. 

Alături de aceste acțiuni pregătitoare externe, există un tip de practică 
pregătitoare care este complet internă şi mentală. Astfel, adeptul trebuie să își 
concentreze mintea și să elimine toate gândurile externe, toate anxietăţile şi toate 
preocupările legate de "afacerile umane". El trebuie să "uite de corpul său", "să reducă 
toate gândurile la tăcere", "să se concentreze asupra Adevărului” sau asupra 
"Misterului" (Phsuan) şi să aibă o "inimă dreaptă”. 

Singura realitate devine lumea interioară sau sacră, care, în consecință, necesită 
din partea adeptului cel mai concentrat tip de atenție și energie concentrată. Fără o astfel 
de intensitate, aceste exerciții sunt zadarnice. 

Hatha Yoga şi mişcările lui Gurdjieff”* sunt şi ele tehnici ajutătoare. 

După Rene Guenon, Sursa „Marii tradiții primordiale” este Revelația care se 
obţine prin METODA CONTEMPLATIVĂ (sau cale) care este o inspiraţie „directă” 
pentru că este o cunoaștere intuitivă şi „supraindividuală” deoarece operează o 
transformare a personalității. Opera de introspecţie constă în trezirea în om a 
germenului care este deja acolo într-o formă latentă, virtuală şi inconștientă (genomul 
de virus de care vorbeşte Maximo Sandin). În urma acestei lucrări, „eul” individual 
(creat de ADN-ul celular) cedează locul „sinelui” personal (genomul viral), care este 
o participare elementară la PRINCIPIUL UNIVERSAL. Este punctul de contact pe care 
fiecare om îl are, fără să ştie, cu „Principalul Universal”. Metoda contemplativă, numită 
metafizică, are efectul de a face acest germen să iasă în prim plan. La sfârşitul acestei 
introspecţii, subiectul, dintr-un individ simplu care era, a devenit „OM” prin 
participarea sa conştientă la „Principiul universal”, care este de ordin metafizic. 

OBIECTIVUL final către care duce această cale metafizică este „Principiul 
universal”. 

Contemplarea metafizică a orientalilor duce la „domeniul principiilor 
universale”, trecând prin căutarea activă și chiar intensivă a unui germen inconștient 
(genom viral) care este îngropat în adâncurile omului. Pentru asta trebuie să urmăm 
calea metafizică numită INIŢIEREA. 

Contemplarea mistică a creştinilor duce la Dumnezeul Personal şi Creator, 
trecând prin goliciunea și pasivitatea iubitoare a unui suflet care aşteaptă totul de Sus. 


95 George Iwanowitsch Gurdjieff a fost un filozof, mistic, profesor spiritual şi compozitor. 
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Cartea Norul necunoașterii prezintă relatările unui călugăr englez anonim din 
secolul al XIV-lea. Ea se axează pe practicile contemplative şi de rugăciune și 
explorează tema căutarii unei conexiuni intime cu Dumnezeu prin depășirea limitărilor 
rațiunii şi intrarea într-un "nor al necunoaşterii" în care omul poate atinge experienţe 
spirituale profunde și transcendentale. 

„Aşadar, să nu faci altceva decât să vrei să te ostenești în această lucrare până 
când vei simţi că dorești să o faci. Pentru ca, atunci când vei purcede la aceasta, nu vei 
afla decât un întuneric, ca și cum ar fi un nor de necunoaştere, ceva ce nu știi ce este, 
în afară de faptul că simţi în voinţa ta o intenţie goală ce tinde spre Dumnezeu. Acest 
întuneric și acest nor sunt, orice ai face, între tine şi Dumnezeul tău, împiedicându-te 
să-L vezi limpede prin lumina înțelegerii în cugetul tău ori să-L simţi prin dulceața 
iubirii în inima ta. 

Așa că pregăteşte-te să rămâi în acest întuneric pe cât de mult vei putea, 
neîncetat strigând după Cel pe care-L iubeşti. lar, dacă este să-L simți ori să-L vezi, 
atât pe cât ne este cu putință în această viaţă, trebuie ca aceasta să se petreacă 
întotdeauna în acest întuneric. Și, dacă te vei strădui asiduu după cum îți şi cer. mă- 
ncred în mila Lui până aici”. (Extras din Capitolul III) 

„Prin urmare, sileşte-te fără şovăire cu acest nimic și cu acest nicăieri şi lasă-ţi 
afară toate simţurile tale trupești împreună cu lucrările lor, căci adevărat iți spun, 
lucrarea contemplației nu poate fi înțeleasă de ele”. (Extras din Capitolul LXX) 
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PARTEA a lll-a 


JIVANMUKTA 


(eliberat în viaţă) 


3 


Un jivanmukta, care înseamnă literal "eliberat în viaţă”, este o persoană care, în 
filosofia Vedânta, a dobândit cunoaşterea de sine completă şi realizarea de sine și a atins 
kaivalya sau moksha (iluminare şi eliberare), fiind astfel eliberat în viaţă şi nefiind încă 
mort. Această stare este scopul moksha în Vedânta, Yoga şi în alte şcoli hinduse şi este 
denumită j/vanmukti (Eliberare sau Iluminare). 

Jivanmuktas sunt, de asemenea, numiţi ătma-jnâni (autorealizaţi), deoarece sunt 
cunoscători ai adevăratului lor sine (âtman) şi ai sinelui universal, de aceea sunt numiți 
şi Brahma-jhâni. La sfârşitul vieţii lor, jrvanmuktas distrug karmele rămase şi ating 
parămukti (eliberarea finală) şi devin parâmukta. Atunci când un jivanmukta îşi oferă 
intuiţia altora și îi învaţă despre realizarea sa despre adevărata natură a realității ultime 
(Brahman) și a sinelui (Atman), asumându-și rolul de guru pentru a le arăta celorlalți 
calea spre Moksha, atunci acel jrvanmukta este numit avadhuta. Unii avadhutas obţin, 
de asemenea, titlul de Paramahamsa. Atunci când un rishi (clarvăzător / înțelept) devine 
un jivanmukta, atunci acel rishi este numit Brahmarshi. 

Aceştia s-au realizat pe Sine (atman), adică pe Dumnezeu, în timpul vieţii lor, 
parcurgând calea spiritualității pure. Ei au atins stadiul de Iluminare, Autorealizare, 
Realizarea lui Dumnezeu, jivanmukti, Atma-jnana (toate cuvintele sunt sinonime). Ei au 
negat karma la zero, pentru a ajunge la starea de Jvan-Mukti. După ce au obținut 
iluminarea, şi-au păstrat corpul, pentru a disemina Jnâna în mase [ei dirijează 
umanitatea din umbră]. După ce au părăsit corpul, au atins Paramukti. 
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Cap. 5. OMUL DUAL 


Priviţi-l doar pe Unul în toate câte sunt; 
al Doilea este cel care te abate de la calea cea dreaptă. 
Kabir 


5.1. Despre dualitate 


Din cartea lui Rene Guenon „Metafizică şi cosmologie orientală”, pg. 63-68, 
rezultă că în tradiţia hindusă se cunoaşte această dualitate, pentru că individualitatea 
este considerată ca fiind constituită din unirea a două ansambluri de elemente, 
desemnate prin termenii nama şi respectiv rupa, semnificând literar "nume" şi "formă", 
reuniți în expresia nama-rupa, care cuprinde individualitatea omului în întregul ei, 
nama corespunzând părţii "esenţiale" a acestei individualităţi (SINE-le datorat ARN- 
ului viral), iar rupa părții sale "substanţiale" (EU-I datorat ADN-ului celular). 

Când fiinţa (genomul viral) este eliberată de condiţia individuală, se poate spune 
că e dincolo de nume şi de formă, care sunt termenii constitutivi ai individualităţii, 
trecând la o stare supra-individuală. În doctrinele teologice occidentale, natura angelică 
(devatva) este o "formă" pură, adică neunită cu o "materie". Şi de aceea natura angelică 
(de virus), la fel ca tot ce e manifestat, comportă în mod necesar un amestec de "act" şi 
de "putere". 

În această transpoziţie, nama echivalează cu noţiunea de Idee a lui Platon, în 
sensul transcendent de „arhetip”, aşadar ca realitate a „lumii inteligibile”, din care 
„lumea sensibilă” nu oferă decât un reflex sau o umbră. 

Exact ca şi Ideea, virusul suferă o „coborâre” (ava-tărana) în domeniul formal 
(celulă) fără a fi afectat în acest fel, ci mai degrabă se va reflecta într-o anumită formă 
sensibilă, care provine din celulă şi căreia îi dă într-un fel viaţă; s-ar mai putea spune, în 
această privință, că „ARN-ul” în el însuşi corespunde "spiritului" iar aspectul lui 
„încorporat”, "sufletului". 

„Numele” unei fiinţe, chiar înţeles în mod literal, e efectiv o expresie a „esenţei” 
sale, acest „nume” este de altfel şi un „număr” în sensul pitagorician şi kabalistic. Este 
important de remarcat că „numele”, în sens literal, e în mod propriu un sunet, deci 
aparţine ordinului auditiv, în timp ce „forma” aparţine ordinii vizuale; aici, „ochiul” (sau 
vederea) este prin urmare luat ca simbol al experienţei sensibile, pe când „urechea” (sau 
auzul) e luată ca simbol al intelectului „angelic” sau intuitiv şi la fel „revelaţia”, sau 
intuiţia directă a adevărurilor inteligibile, este reprezentată ca o „auzire”. Acest lucru 
vine în concordanţă cu afirmaţia cercetătorului rus Gariaev” că ADN-ul este un soft 
(Biocomputerul undă ADN), un argument în plus că lumea noastră este virtuală. 

Şi marele mistic german Jakob BShme spune la pg. 270 a cărţii „Aurora sau 
răsăritul care se întrezăreşte” că: 


„trupul nu constituie omul întreg, căci această carne nu poate pricepe sau 
cuprinde divinitatea, pentru că atunci ar fi nemuritoare şi nepieritoare. Căci Hristos 
spune (loan 6, 63): „Sufletul e viaţa, trupul nu e de nici un folos”. 

Pentru că acest trup nu poate moşteni Împărăţia Cerului (a virionului); ci el 
este o sămânță care se seamănă în pământ (celulă), şi din ea va creşte din nou un trup 


96 Peter Gariaev este un biofizician şi biolog rus, cercetător de pionierat şi expert de frunte în 
domeniul geneticii undelor. În cartea sa "Conştiinţa cuantică a genomului lingvistic-undă", Peter 
Gariaev prezintă şi explică deficienţele actualului model al codului genetic. Peter Gariaev explică de 
ce maşinăria de translație trebuie să funcţioneze cu cvasi-inteligență şi că selecția aminoacizilor este 
contextuală și lingvistică, bazată pe scanarea întregului ARNm, și nu pe selecția mecanică dogmatică 
mot-a-mot, codon cu codon. 
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incomprehensibil (un virion), cum a fost cel dintâi, înainte de cădere (decapsidare). 
Spiritul este însă viaţa veşnică, pentru că se contopeşte cu Dumnezeu (prin asamblare 
virus) şi cuprinde divinitatea interioară a naturii. 

Căci diavolul (ADN-ul celular) îi acoperă prețiosul bob de muştar (simbol al 
focului prometeic, întâlnit şi în basme unde văduva care-l înghite va naşte un Făt 
Frumos), încât omul nu se mai cunoaşte pe sine; iar lumea crede, în cele din urmă, că 
omul este prigonit şi lovit de însuşi Dumnezeu, şi astfel împărăţia diavolului rămâne 
mereu ascunsă ". 


G. IL. Gurdjief”” a afirmat, ne spune Uspenski%* în „Fragmente dintr-o învăţătură 
necunoscută”, pg. 74, 180, 200, că: 


Omul nu are un "Eu" individual, ci este alcătuit dintr-o multitudine de mici 
“euri"” separate - trilioane de celule care cooperează sau sunt ostile unul faţă de 
celălalt. Aceste "euri” se schimbă în mod constant și sunt influențate de factori externi 
precum temperatură, vremea etc. Omul trăieşte întotdeauna în ultimul său "Eu" şi nu 
observă schimbările celorlalte "euri”. Există posibilitatea experimentală de a separa 
esența de personalitatea unui om, prin utilizarea hipnozei, narcoticelor speciale sau a 
anumitor exerciţii, conform şcolilor din Orient. Rezumă acest pasaj: "Omul trebuie 
într-adevăr să-şi dea seama că el este format din doi oameni. Unul este omul pe care el 
îl numeşte "Eu" şi pe care ceilalți îl numesc "Uspenski”, "Zaharov", sau "Petrov". 
Celălalt este adevăratul Eu (ARN-ul viral), care apare în viaţa sa numai pentru nişte 
momente foarte scurte şi care nu poate deveni stabil şi permanent decât după o 
perioadă foarte lungă de muncă (căi spirituale). 

Există o posibilitate de verificare experimentală a legăturii dintre personalitate 
şi esenţă. În şcolile din Orient, se cunosc mijloace şi metode cu ajutorul cărora se poate 
separa esenţa de personalitatea unui om. În acest scop se servesc uneori de hipnoză, 
alteori de narcotice speciale, sau de anumite exerciţii. 


Acum ne putem explica şi de ce un om are în mod obişnuit un NUME care 
indică EU-I (individualitatea, simţurile, ADN-ul) şi un PRENUME care indică SINE-le 
(partea spirituală, intelectul pur, ARN-ul viral) şi de ce la iniţiere (în călugărie, în 
funcţia papală, în masonerie), novicele primeşte un PRENUME şi este cunoscut numai 
după acesta, la fel ca marii domnitori români, Mircea, Mihai, Ştefan etc. şi totodată de 
ce, mai nou, ne trecem întâi prenumele şi apoi numele, indicând prin asta că este mai 
important virusul decât celula şi că primul a preluat sau ar trebui să preia conducerea 
corpului. Putem concluziona că Ştefan Cel Mare a fost personificarea unui ARN-viral 
având în vedere legenda care spune că sufletul acestuia se află într-o stâncă (virion) de 
pe Siret unde aşteaptă, cu un răboj în mână, să vină la el sufletele moldovenilor 
(fragmente virale clonate). 

Şi C. G. Jung vorbeşte în „Cartea Roşie” despre un „celălalt” din noi: „Nu 
trebuie să-l tratezi pe celălalt ca pe un duşman ce ţi-e împotrivă, ci trebuie să înţelegi că 
„şi acel altceva e în tine” (CR, p. 301a). Într-un articol datând din perioada Cărţii Roşii, 
Jung scrie: „... se descoperă că „celălalt” din noi este un „altul, este un om adevărat, 
care gândeşte, tace, simte, caută toate lucrurile condamnabile şi de disprețuit” (CR, 7, 
$ 43). 


97 Georges Ivanovitech Gurdjieff a fost un filosof, pedagog, coreograf şi compozitor greco- 
armean stabilit în Franța. Mistic ca orientare, el a inițiat o mişcare cu trăsături religioase. 
98 Piotr Demianovici Uspenski a fost filosof, ocultist, teosofist, jurnalist, scriitor şi 


matematician. A invocat geometria noneuclidiană şi cea euclidiană în discuţiile sale despre psihologie 
şi dimensiunile superioare ale existenţei. 
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Din Cartea Roşie aflăm că acela care recunoaşte că celălalt se află de asemenea 
în el însuşi „nu se mai sfădeşte, ci priveşte în sine şi tace” (CR, p. 30la). La fel ca acela 
care acceptă inferiorul din el însuşi, cel care-l acceptă pe celălalt aflat în el însuşi „vede 
pomul vieţii ale cărui rădăcini ajung în iad şi al cărui vârf atinge cerul” (CR, p. 301a). 
Un astfel de individ este eliberat de „vechiul blestem al cunoaşterii binelui şi răului” şi, 
prin urmare, nu-şi mai proiectează răul asupra altora, întrucât nu mai caută să nege răul 
din el însuşi. Conform lui Jung, cel care neagă răul din el însuşi sau îl proiectează 
asupra altora nu mai poate oferi „hrana întunecată din adânc”, iar astfel copacul lui 
devine „îmbolnăvit şi uscat” (CR, p. 301b); aceeaşi soartă care, potrivit unei vechi 
legende, s-a abătut asupra pomului din Grădina Edenului după ce Adam a gustat din 
fructul său (CW B, $ 375; cf. OC 5, $ 368). Întrucât cunoaşterea binelui şi a răului ne 
îndeamnă să respingem aspectele întunecate ale naturii noastre, o astfel de cunoaştere 
reprezintă un blestem. 

În scrierile sale târzii, Jung l-a numit pe „celălalt”,„umbra” (ARN-ul viral) şi l-a 
descris ca pe arhetipul ce întrupează acele aspecte ale Sinelui pe care Eul le respinge ca 
fiind rele, vătămătoare sau reprobabile. 

Pentru Jung, procesul „individuării” (activarea virusului, realizarea metafizică) 
implică acceptarea şi încorporarea în personalitate a propriei umbre şi construirea unui 
Sine care este mult mai larg şi mai adânc decât Eul sau persona individului. 

Titus Burckhardt” spune în "Doctrinele esoterice ale islamului”, pg. 129, că: 
Doctrina se adresează elementului care este în mod "natural" metafizic în om 
(genomului străin din genomul uman)........ Alchimia spirituală transmută structura 
psihofizică a omului, pe de o parte activând bazele organice ale conştiinţei, iar pe de 
altă parte vehiculând iradierea Harului, în mod tainic prezent în simbolurile divine 
(fragmentele genomului străin se adună, genomul se activează şi iradiază în toate 
celulele conştiinţa unei alte personalităţi în detrimentul EU-lui de până atunci - 
generând "a doua naştere"). 

De aceea Profetul a spus: "Cine se cunoaşte pe sine însuşi (genomul străin) îl 
cunoaşte pe Domnul (virusul)”, iar în "Tratat despre unitate” (Risalatul-Ahadiyan), 
atribuit de unii lui Ibn Arabi'%, spunem noi că urmare a preluării conştiinţei de către 
genomul străin, se afirmă că: "tu eşti EI şi E] este tu, fără nici un fel de dependenţă sau 
cauzalitate. Dacă ajungi să recunoşti existenţei tale această calitate a nimicului, atunci 
tu îl cunoşti pe Dumnezeu, altminteri nu...... Când vei cunoaşte ceea ce este cu adevărat 
Sinele tău, te vei fi debarasat de dualismul tău şi vei şti că nu eşti deosebit de 
Dumnezeu”. 

Frithjof Schuon'", în cartea "Ochiul inimii”, pg. 23, ne spune că sufitul Mansur 
al-Hallaj'? a exprimat "Unicitatea Existenţei" astfel: 

"Mi-am văzut Domnul cu ochii inimii. 
L-am întrebat, cine eşti ? Şi mi-a răspuns: Tu !" 


99 Titus Burckhardt a fost scriitor şi filosof elveţian, autor a numeroase lucrări de ezoterism, 
sufism antropologie, metafizică şi artă sacră. Este cunoscut şi sub numele de Sidi Ibrahim pe care l-a 
adoptat după convertirea sa la islam. 


100 Abu-Bakr Muhyi ad-Din Muhammad bin 'Ali bin al-'Arabi, supranumit aş-Şaykh al-Akbar şi 
al-Kibrit al-Ahmar, este unul dintre cei mai mari mistici musulmani. 
101 Frithjof Schuon a fost un filosof şi metafizician elveţian de origine germană, apropiat de 


filosoful francez Rene Guenon şi unul dintre reprezentanţii Școlii Tradiţionaliste. Este cunoscut şi sub 
numele de Isa Nur Ad-Din, nume pe care l-a adoptat după convertirea sa la islam. 

102 Mansur Al-Hallaj, pe numele său întreg Abii al-Mughith Husayn Mansur al-Hallăj a fost un 
mistic musulman, poet şi propovăduitor, devenit celebru, în special, pentru aparenta sa auto- 
identificare cu Dumnezeu, pentru poezia sa mistică şi pentru execuţia sa spectaculoasă de către 
autoritățile abbaside în urma acuzaţiei de erezie. 
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După Sfântul Vasile, "omul este o creatură ce a primit porunca să devină 
Dumnezeu", iar doctrina hindusă spune că trebuie “să devenim Ceea ce suntem, şi 
anume Cel ce singur este, şi care,în ultimă analiză, este chiar dincolo de Fiinţă" 
(Frithjof Schuon, "Ochiul inimii”, pg. 86). 

În aceeaşi carte, dar la pg. 81, Frithjof Schuon ne spune că după o expresie 
hindusă "condiţia umană este greu de dobândit" şi că rațiunea suficientă a stării umane, 
"legea existenţială" (dharma) proprie ei, este de a fi un "punct" (virus) între "Pământ" şi 
"Cer", deci de a-l "realiza pe Dumnezeu" într-un grad oarecare. Hinduşii exprimă acest 
adevăr astfel: la fel cum dharma apei este să curgă, a focului să ardă, a păsării să zboare 
şi a peştelui să înoate, aşa şi dharma omului este să-l realizeze pe Brahma (zeul creaţiei 
= virion) şi, în consecinţă, să se elibereze de samsara (ciclul morţii şi al renaşterii = 
metabolismul celular). O învăţătură a Profetului spune: "Cei ce vor merita Paradisul 
vor intra în el (în virusul clonat); cei respinşi vor merge în infern (citoplasma celulei). 

În Corpus Hermeticum se scoate în evidență că Omul are o parte muritoare şi 
una divină. Omul adevărat (cel care a primit la naştere un fragment de virus şi cele două 
capete cu instrucțiuni de clonare) este mai presus de zeii cerești sau cel puţin egalul lor, 
deoarece nici un zeu nu poate veni pe Pământ, în timp ce Omul poate urca la Cer, 
devenind un zeu Uranian, deci nemuritor. Ei sunt noua seminție pe care Arta Regală a 
”Fiilor lui Hermes” o făureşte pe Pământ. În cele 7 capitole ale lui Hermes, se spune: 
"Opera e cu voi şi în voi. Găsind-o în voi, unde se află continuu, o veţi avea mereu, 
oriunde aţi fi”. Principiul unic (genomul viral) în orice „operaţie alchimică” este tată şi 
mamă a lui însuşi, este propriul său fiu, se dizolvă singur, se ucide singur şi îşi dă singur 
o viaţă nouă. „Lucru unic care conţine în sine cele patru Elemente (cele patru baze 
purinice şi piramidinice) şi are stăpânire asupra lor”, „materia înţelepţilor”, numită şi 
„Piatra” lor (ARN-ul viral), „conține în ea orice lucru de care avem nevoie. Se ucide 
singură şi apoi reînvie singură. Se căsătoreşte cu ea însăşi, se lasă grea însăşi, se 
dizolvă ea singură în propriul ei sânge”. 

După Coomaraswamy'%, întreaga noastră tradiţie afirmă că „doi sunt în noi”; 
„sufletele” muritor şi nemuritor ale lui Platon, nefesh (nafs) şi ruah (ruh) ale evreilor şi 
musulmanilor, „sufletul” şi „Sufletul sufletului” ale lui Philon, Pharaoh şi Ka-ul din 
religia egipteană, înfeleptul exterior şi interior din tradiţia chineză. Omul exterior şi 
interior creştin, psyche şi pneuma, „sinele” (atman) şi „Sinele nemuritor al sinelui” 
(asya amria atman, antah puruşa) - unul este sufletul, sinele sau viaţa pe care Hristos ne 
cere să o „urâm” şi să o ”lepădăm” pentru a-L urma pe EI, astfel încât celălalt Suflet sau 
Sine să poată fi mântuit. Pe de o parte ni se porunceşte „Cunoaşte-te pe tine însuţi”, iar 
pe de alta ni se spune că „Acesta (Sinele nemuritor al sinelui) ești tu”. 

Termenii "suflet" şi "sine"pot fi ambigui şi pot avea conotaţii diferite în diverse 
situații, inclusiv referindu-se la Spirit, la sinele interior sau la Eu și Ego. De asemenea, 
se face o distincţie între "Sine" (cu literă mare) care se referă la genomul monocatenar 
de tip ARN şi "sinele" (cu literă mică) care se raportează la genomul dublu catenar de 
tip ADN. Termenul "suflet" este diferit de "spirit" şi de aceea sufletul trebuie "negat" 
sau "pierdut" pentru a fi mântuit, sau, aşa cum spun hinduşii şi buddhiştii, trebuie 
„cucerit” şi „îmblânzit”, fiindcă „acesta nu este Sinele meu”. Acest suflet, supus 
persuasiunilor şi distras de ce-i aduce plăcere şi de ce nu, această „minte” la care ne 
referim când zicem că „ne-am pus mintea la asta sau la cealaltă”, este „ceea ce numeşti 
eu sau "eu însumi” şi pe care Jacob Bâhme îl deosebeşte de Eul care este, când spune, 
cu referire la propriile iluminări, că „nu eu, eul care sunt eu, cunoaşte aceste lucruri, ci 
Dumnezeu din mine”. 


103 Ananda Kentish Coomaraswamy a fost un istoric, metafizician şi filosof al artei indiene şi al 
istoriei artei şi simbolului în cultura asiatică. 
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Faptul că însuşi sufletul, „eul” sau „sinele” nostru, ar fi Diavolul - pe care îl 
numim „vrăjmaş”, „adversar”, „ispititor”, „dragon” - niciodată cu nume personal — este 
identificat în ultimă instanţă cu Satana, explică expresia că „omul este cel mai mare 
duşman al său” şi că este necesar ca omul să fie „împăcat cu el însuşi”. 

Ideea exprimată în foarte multe locuri este că dintre toate fiarele rele, "cea mai 
rea fiară o ducem în sânul nostru”, cea mai respingătoare şi lipsită de Dumnezeu parte, 
„monstru cu multe chipuri” pe care „Omul Lăuntric”, ca un îmblânzitor de lei, trebuie 
să îl ţină sub controlul său, altfel trebuind să îl urmeze acolo unde acesta se duce. 

În sursele sufite pot fi găsite enunţuri chiar şi mai explicite. Acolo, sufletul (nafs) 
se deosebeşte de intelect sau spirit (agi, ruh) aşa cum psyche se deosebeşte de pneuma 
la Philon!“ şi în Noul Testament, şi tot aşa cum anima diferă de animus la William of 
Thierry'%. Pentru enciclopedicul Kashfu'! Mahjub, sufletul este „ispititorul” şi exemplul 
tipic de iad în această lume. Al-Ghazali'%, poate cel mai mare dintre teologii 
musulmani, consideră sufletul „cel mai mare dintre duşmanii tăi”. 

Ego-ul îşi ţine capul sus: „decapitarea înseamnă a omor? sufletul şi a-i stinge 
focul în Războiul Sfânt” (Jihad) şi bine este pentru cel ce câştigă bătălia, fiindcă „cine 
se află în război cu el însuşi de dragul lui Dumnezeu, ... lumina sa împotrivindu-se 
întunericului său, soarele spiritului său nu va apune niciodată”. 

„Scânteie a sufletului . . . chip al lui Dumnezeu, ce se găseşte mereu în toți cei 
aflaţi în război cu tot ce nu este dumnezeiesc. . . şi se cheamă Synteresis” spune Meister 
Eckhart!”. „Știm că Legea e duhovnicească, dar văd în mădularele mele o altă lege, 
luptându-se împotriva legii intelectului meu şi făcându-mă rob. Dar, eu însumi, cu 
intelectul meu, slujesc legii lui Dumnezeu, iar cu trupul legii păcatului. . . Supuneți-vă 
aşadar lui Dumnezeu. Staţi împotriva diavolului”. Similar şi în alte scripturi, cu 
precădere în Bhagavad Gita se spune: "Să-şi ridice sinele prin Sine, să nu rămână în 
urmă sinele. Fiindcă, cu adevărat, Sinele este atât prietenul cât şi duşmanul sinelui; 
prietenul celui al cărui sine a fost învins de către Sine, dar pentru cel al cărui sine nu (a 
fost învins), Sinele se poartă ca un duşman în duşmănie”; şi în Dhammapada buddhistă, 
unde „Sinele este Stăpânul sinelui” şi ar trebui ca „prin Sine să stârnească sinele şi prin 
Sine să îmblânzească sinele” (aşa cum un armăsar este ”strunit” de un dresor priceput) 
Şi „cel ce a învins sinele este cel mai mare biruitor” (cf. Filostrat). 

Aitareya Aranyaka spune despre Căsătoria sau cooperarea dintre virus şi celulă: 
„Acest Sine se dă acelui sine şi acel sine acestui Sine; unul devine celălalt; cu cel din el 
(genomul monocatenar străin) este unit cu lumea cealaltă şi cu celălalt (genomul dublu 
catenar) este unit cu această lume”, iar Brhadaranyaka Upanishad: „îmbrățișat de 
Sinele Preştiutor, nu ştie nimic dinafară, nici dinlăuntru, într-adevăr, aceea este forma 
în care dorinţa îi este împlinită, în care Sinele este dorinţa sa şi în care încetează a mai 
dori şi a mai suferi”. 

Prin urmare, Aghatos Daimon şi Kakos Daimon, sinele Pur (genomul străin) şi 
sinele Impur (genomul ADN), Hristos şi Antihrist, amândoi sălăşluiesc în noi şi 
conflictul lor este în interiorul nostru. Raiul şi Iadul reprezintă imaginile despărțite ale 


104 Philon din Alexandria, a fost un filozof mistic evreu de limbă greacă din Egipt, totodată 
numit Philo Iudacus, este unul dintre cei mai mari filozofi elenistici din rândul evreilor, care a trăit în 
Alexandria, în provincie romană de Egipt. 

105 William de Saint-Thierry, O. Cist a fost un benedictin din secolul al XII-lea, teolog şi mistic 
din Liege, care a devenit stareţ de Saint-Thierry în Franţa, iar mai târziu s-a alăturat Ordinului 
Cistercian. 

106 Al-Ghazali, Abu-Hamid bin Muhammad bin Muhammad bin Muhammad, cunoscut în 
perioda medievală europeană sub numele Algazel, a fost un teolog, mistic şi filosof musulman 

107 Meister Eckhart sau Eckhart von Hochheim a fost un teolog mistic german şi călugăr 
dominican. 
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Iubirii şi Furiei aflate in divinis, unde Lumina şi întunericul sunt nedespărțite, iar Mielul 
şi Leul şed laolaltă. Întru-nceput, aşa cum mărturisesc toate tradiţiile, Cerul şi Pământul 
s-au dezunit, rămânând ca fiecare om să le unească din nou în interiorul său. 

Genomul străin este capabil de răscumpărare (apokatastasis), şi poate, dacă vrea, 
să devină din nou ceea ce a fost înainte de a „cădea” - Lucifer, Phosphorus, Helel, 
Scintilla, Luceafărul, o Rază a Soarelui Divin (adică prin clonare în celulă), fiindcă 
Scânteia, oricât de mocnită ar părea, este un Azbest ce nu poate fi stins, chiar şi în iad 
(în celulă). Satana ca genom străin trebuie gândit ca fiind osândit în celulă până la 
replicarea sa şi părăsirea celulei. 

Asta îl îndreptățește pe Angelus Silesius'% să spună: „Dacă însuşi Spiritul rău ar 
intra în adevărată ascultare, va deveni din nou un înger [de lumină] şi tot păcatul şi 
răutatea sa vor fi şterse”. 

De aceea se vorbește de o „nimicire de sine” şi o ulterioară „realizare de Sine” 
spre care ţintesc mulți şi pentru care teologia nu reprezintă decât o pregătire parțială. S-a 
spus deseori că cea mai mare înşelătorie a diavolului a fost să ne convingă că existenţa 
sa este doar o „superstiţie” (virusul nu are nici un interes să atragă atenţia asupra sa şi să 
fie descoperit de sistemul imunitar). Totuşi nimic nu poate fi mai periculos decât să îi 
negi existenţa, care este tot atât de reală, dacă nu mai reală, ca a noastră; să nu 
îndrăznim a-l nega pe Satana până când nu ne-am negat pe noi înşine, aşa cum trebuie 
să facă toţi cei care vor să îl urmeze pe Cel ce nu a spus şi nu a făcut nimic „de la el”. 
„Oricine intră (în virusul în curs de asamblare), spunând Eu sunt, [Eu, Dumnezeu] îi 
pleznesc fața”, pentru că asta înseamnă că mai există în el resturi de ADN. 

În notele de subsol de la pagina 57 şi următoarele ale cărţii ”Nimicirea de sine”, 
aflăm: 

— Din punct de vedere tradițional, anima şi animus reprezintă ”sufletul” şi 
„spiritul” ce se găsesc în aceeaşi măsură atât în bărbat cât şi în femeie; astfel, 
William of Thierry, vorbeşte de "ammus vel spiritus”. Această întrebuințare o 
găsim şi la Cicero, şi de aceea în toate tradițiile, fără ca cea buddhistă să facă 
excepţie, acest bărbat şi această femeie sunt la fel de capabili să „lupte lupta cea 
bună”. Deci, femeia nu este inferioară bărbatului decât dacă o considerăm 
personificare a celulei în raport cu virusul personificat ca bărbat. 

- D. B. Macdonald!” susţine că „natura psihică, inferioară, poftele, psyche-ul 
Sfîntului Pavel, 'sinele', are totdeauna în spate o semnificație inferioară”, fiind 
„guvernat de natura senzitivă, supusă apetitului şi pasiunii”. În schimb, spune C. 
G. Jung: „Sufletul” sau „Sinele”, cu majusculă, este „Sine în jurul căruia [ego- 
ul] gravitează, cam tot aşa cum pământul se învârteşte în jurul soarelui; este nu o 
fiinţă, ci o „Fiinţă a fiinţelor” incomprehensibilă şi inefabilă. 

— Nu ni se spune niciodată că sufletul schimbător este nemuritor în acelaşi fel 
atemporal în care este nemuritor Dumnezeu, ci numai că este nemuritor "într-un 
anumit fel al său”, adică continuând să devină; din moment ce poate astfel să 
lase totdeauna în urma sa o natură nouă şi diferită care să ia locul celei vechi”. 
Numai pe Dumnezeu, care este Sufletul sufletului, îl putem considera nemuritor 
în sens absolut. Este incorect să numeşti sufletul „nemurilor” fără discriminare, 
tot atât cât este de incorect să consideri că orice om este un geniu; omul are un 
Suflet nemuritor, tot aşa cum are şi un Geniu, dar sufletul nu poate deveni 
nemuritor decât dacă se întoarce la originea sa (la genomul viral care a fost), 
murind faţă de sine şi trăind faţă de Sine; tot aşa cum un om devine geniu când 


108 Johannes Scheffler, cunoscut mai ales sub pseudonimul Angelus Silesius, a fost poet german. 
109 Duncan Black MacDonald a fost un orientalist american, care a fost un „pionier al studiilor 
arabe şi islamice în Statele Unite”. 
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nu mai este „el însuşi”. 

—  Înrudirea fundamentală dintre Satana şi Ego reiese din pretenţia amândurora la 
existenţă independentă, şi ”asocierea” cu Dumnezeu, care doar este, echivalează, 
din punct de vedere islamic, cu politeismul. 


În cartea "ADAM & EVA — Tentaţia solară" unde Pierre Engel, utilizând aceeaşi 
metodă ca a lui Annick se Souzenelle, de interpretare a sensului ascuns al literelor şi 
cuvintelor din capitolul Geneza, ajunge la concluzia că omul are misiunea de a ridica 
"Umbra = genomul străin ARN" pentru a lua locul "Eului = ADN", prin inversare. 


Tragerea în sus 
a umbrei prin 


Vai » 


MY NY M 


Cârligul Wav 1 este cel care permite să prindă umbra şi să o ridice în poziţie 
verticală; acesta asigură inversarea între lumea umedă şi cea uscată. Sunt 9 etape 
(Evanghelia menţionează "ore") pentru ca Principiul Fiului Yod (valoarea 10) să se 
reunească din nou cu Principiul Unităţii Tatălui 'Elohim Aleph (valoarea 1) şi să 
fuzioneze cu acesta. 


: să transcendă manifestările lucrurilor 
pentru a ajunge la Principiul de bază. Sarcina este apoi de a pune ordine în dezordinea 
Tohu-Wa-Bohu, iar această ordine se face printr-o răsturnare alimentată de energia lui 
Shin. 
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5.2. Schimbarea de personalitate 


După cum explică Komjathy''*: "Adeptul Quanzhen, la propriu, actualiza un alt 
", iar "ascetismul era văzut ca fiind fundamental 


pentru sănătate şi bunăstare" (2005, 182; de asemenea, Eskildsen 2004, 39-94). 

Preocuparea anterioară pentru longevitate şi transformarea corpului fizic s-a 
schimbat în concentrarea asupra dezvoltării unui corp spiritual care consta în qi, shen şi 
conştiinţă rarefiate. Acest sine superior urma să apară în cele din urmă în timpul 
meditației, cu abilităţile de a călători în tot cosmosul şi de a continua să existe chiar şi 
după moarte. 

Komensky afirmă : "Cel care a trecut prin portalul lăuntric devine însă oarecum 
diferit de ceilalți oameni: el este plin de fericire, bucurie și pace". 

Şi alchimistul coboară în adâncurile sale interioare pentru a începe Marea Operă 
de dezmembrare și moarte a Eului. În această activitate, forțele vitale și funcţiile psihice 
sunt atacate din toate părțile. Eul este destabilizat 


„ Moartea Eului îl detaşează pe alchimist de existenţa sa, de 
jocurile minții, de fantasmagoriile aparenţelor. Această stare de dezintegrare, despre 
care el nu ştia încă că va fi punctul de plecare al renașterii sale, culminează cu o stare 


particulară, "melancolia" (de la grecescul ch6/e, "bilă" şi melaina, "negru"), provocând, 
după cum spunea Pernety, "vapori trişti şi sumbri”. 


„ Oricât de necesară, această primă etapă nu trebuie să-l copleşească pe 


alchimist, iar 


Această trecere produce în om o dublă personalitate. Această posibilitate a intrat 
ŞI în atenţia oamenilor de ştiinţă. 

Stările disociative sunt bine recunoscute astăzi în psihiatrie. „Tulburarea de 
identitate disociativă” (DID), cunoscută anterior ca "tulburare de personalitate multiplă 
(MPD) este un sindrom bizar în care două sau mai multe personalități ocupă același 
corp. O altă trăsătură neobișnuită a DID este că fiecare personalitate a unui multiplu are 
modele de unde cerebrale diferite. Când un multiplu comută de la o personalitate la alta 
se schimbă și modelul fluxului sanguin, tonusul muscular, pulsul inimii, postura şi chiar 
alergiile. Disocierea presupune că unele conţinuturi mentale nu pot evoca alte 
conținuturi mentale, ceea ce duce la o aparentă fragmentare. O astfel de persoană 
prezintă mai mulți "centri discreți de conştiinţă de sine", numiţi alteri. 

Este important de observat că formarea alterilor presupune dizolvarea punților 
cognitive dintre unele dintre conținuturile mentale. 


Aşa cum am menţionat mai sus, disocierea presupune "o întrerupere şi/sau o 
discontinuitate în integrarea normală" a conținuturilor mentale. Această integrare 
normală are loc prin lanţuri de asociaţii cognitive: o percepţie poate evoca o idee 
abstractă, care poate declanșa o amintire, care poate inspira un gând etc. Aceste asociaţii 
sunt logice, în sensul că, de exemplu, amintirea inspiră gândul datorită unei anumite 
logici implicite care le leagă pe cele două. Gândirea integrată poate fi astfel modelată, 
pentru a facilita vizualizarea, ca un graf conectat şi direcționat. A se vedea figura la. 
Fiecare vertex din graf reprezintă un anumit conținut mental și fiecare muchie o 
asociere cognitivă care leagă logic conținuturile mentale între ele. Fiecare conţinut 
mental din graficul din fig. la poate fi atins de la orice alt conținut mental printr-un lanţ 
de asociaţii cognitive. 


110 Citat în cartea "Cultivarea corpului daoist”. 
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Disocierea, la rândul său, poate fi vizualizată ca ceea ce se întâmplă atunci când 
graficul devine deconectat, aşa cum se arată în figura 1b. În acest caz, unele conţinuturi 
mentale nu mai pot fi atinse din altele. Subgraful interior este astfel o reprezentare a 
unui alter. 

Un alter îşi pierde accesul - adică puterea de a evoca direct - la conținuturile 
mentale care îl înconjoară. Deconectarea dintre un alter şi conținuturile mentale 
înconjurătoare este logică, nu ontică. Ca o analogie, o bază de date poate conţine intrări 
care nu sunt indexate și, prin urmare, nu pot fi accesate, dar acest lucru nu separă fizic 
acele intrări de restul bazei de date. În mod similar, disocierea ne permite să explicăm 
existenţa unor vieți interioare conștiente separate și private. 

A existat o dezbatere cu privire la autenticitatea Tulburării de identitate 
disociativă (DID). La urma urmei, este de conceput că pacienţii ar putea să o falsifice. 
Cu toate acestea, cercetările au confirmat legitimitatea DID. Două studii foarte recente 
sunt deosebit de interesante de subliniat. În 2015, medicii au raportat cazul unei femei 
germane care a prezentat o varietate de alter-uri. În mod ciudat, unele dintre alter-urile 
ei pretindeau că sunt oarbe, în timp ce altele puteau vedea normal. Prin intermediul 
EEG-urilor, medicii au putut constata că activitatea cerebrală asociată în mod normal cu 
vederea nu era prezentă în timp ce un alter orb controla corpul femeii, chiar dacă ochii 
ei erau deschişi. Când un alter văzător a preluat controlul, activitatea cerebrală 
obişnuită a revenit. Acesta este un rezultat care dă de gândit şi care arată puterea 
literalmente orbitoare a disocierii. 

Un alt exemplu este Sarah: Sarah este o femeie de 30 de ani care se confruntă cu 
lacune de memorie. Ea se trezește adesea în locuri necunoscute fără să-şi amintească 
cum a ajuns acolo. Prin terapie, se descoperă că Sarah are mai multe identități, inclusiv 
o fetiță de 7 ani pe nume Lily şi un adult protector pe nume David. Fiecare a/ter are 
comportamente, preferinţe și amintiri distincte. 

La Michael, un bărbat de 40 de ani, există un alter Alex, deschis şi încrezător, în 
timp ce un altul, Ryan, este mai retras şi mai îngrijorat. Fiecare alter are propriul său set 
de amintiri şi perspective. 

La Emma, o adolescentă care a suferit traume din copilărie, apare un a/ter rebel 
ŞI care îşi asumă riscuri pe nume Chloe și un alter înfricoșător şi vulnerabil pe nume 
Lily. 

Aceste exemple ilustrează modul în care indivizii cu tulburare de identitate 
disociativă pot manifesta identități sau modificări diferite, fiecare având propriile 
caracteristici, amintiri şi comportamente distincte. 

Lucrările mai recente ale lui Braude coroborează punctul de vedere conform 
căruia alterii pot fi co-conştienți. El atrage atenția asupra luptei diferitelor a/ter-uri 
pentru controlul executiv al corpului și asupra faptului că a/ter-urile "ar putea interveni 
în viaţa altora (adică a altor a/ter-uri), interferând în mod intenţionat cu interesele și 
activitățile lor sau, cel puţin, făcându-le pozne". Se pare, astfel, că alterii nu numai că 
pot fi concomitent conştienţi, dar că pot, de asemenea, să concureze pentru dominație 
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unul față de celălalt. 


Este important de menţionat că tulburarea de identitate disociativă este un 
diagnostic foarte dezbătut şi controversat în domeniul psihologiei. Unii profesioniști 
susțin că afecțiunea este rezultatul unei traume şi al unui mecanism de adaptare, în timp 
ce alții pun la îndoială validitatea acestei idei și sugerează explicaţii alternative. 

Disocierea în cadrul unei persoane nici măcar nu necesită patologie, deoarece 
există dovezi semnificative că toţi avem un al doilea centru de cunoaştere - un "altul" - 
disociat de ego-ul nostru. 

În »Universul holografic”, pg. 85, Michael Talbot!" ne spune că 97% dintre cei 
ce prezintă personalitate multiplă au suferit o traumă severă în copilărie. 

Dacă ţinem cont de acest lucru şi de trauma pe care o suportă o persoană în 
timpul inițierii şamanice sau francmasonice putem concluziona că iniţierea este cea mai 
rapidă metodă de comutare între personalitatea asigurată de ADN, adică EU-I, cu 
personalitatea creată de genomul străin din ADN, adică SINE-le. Alte metode de 
comutare între aceste două personalități sunt Căile spirituale practicate timp îndelungat. 
Uimitor, dar regulat ca un mecanism de ceasornic, cei mai mulți multiplii sunt 
diagnosticați la vârste cuprinse între 28 şi 35 de ani. Aceasta este vârsta până la care 
practicarea unei Căi spirituale poate avea succes (vezi Budha, Isus etc.). 


INN! Michael Coleman Talbot a fost un autor american al mai multor cărți care evidenţiază 
paralele între misticismul antic şi mecanica cuantică şi adoptă un model teoretic al realității care 
sugerează că universul fizic este asemănător cu o hologramă bazată pe cercetările şi concluziile lui 
David Bohm şi Karl H. Pribram. 
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5.3. Nimicirea EU-lui 


Un egocentrism a făcut posibilă căderea lui Lucifer (a genomului monocatenar 
străin), care ar fi vrut să fie „asemenea cu Cel Preaînalt” (virionul), după cum spune 
Isaia, gândindu-se, „Cine este asemenea mie în Cer şi pe Pământ?”, după cum spune 
Tabari, acesta dorind să se îndumnezeiască (cloneze), după cum spune Augustin, printr- 
o negare a individualităţii, aşa cum spune Thoma de Aquino, „în virtutea propriei sale 
naturi” şi a „propriei sale puteri”. 

În schimb, după cuvintele lui Eckhart, „Sfânta Scriptură strigă cu putere după 
eliberarea de sine”. Pentru această învăţătură unanimă şi universală, ce susţine 
libertatea şi autonomia absolute, în spațiu şi în timp, realizabilă astăzi, aici şi acum cât şi 
oriunde altundeva, preţuita noastră „personalitate” este deopotrivă o închisoare şi o 
falsitate, de care doar Adevărul (genomul monocatenar străin) ne va elibera. Este o 
închisoare, fiindcă orice definiție limitează ceea ce este definit şi o falsitate fiindcă, în 
acest agregat veşnic schimbător şi „personalitate” psihofizică coruptibilă este imposibil 
să delimitezi o constantă, fiind prin urmare imposibil de recunoscut vreo substanță 
autentică sau „reală”. Atât timp cât omul este doar un „animal rațional şi muritor”, 
tradiţia este de acord cu deterministul modern când afirmă că: „acest om”, Cutare nu are 
nici voinţă liberă şi nici vreun element constitutiv nemuritor. 

Tradiţia face referire la o natură spirituală care nu este într-un anumit fel, ci 
incomensurabilă, necuprinsă, infinită şi inaccesibilă observaţiei, un „spirit (gr. 
Ilvevua/pneuma, skr. a/man, păli atta, arabă ruah etc.) - care este diferit de trup-suflet, 
adică de ceea ce este fenomenal şi formal (skr. nama-rupa, „nume şi aparenţă”, „trup şi 
conştiinţă”) - tradiţia îi atribuie consistență perfectă şi libertate absolută, spațială şi 
temporală. 

Există o libertate de voinţă (aparținând genomului străin din noi), o voinţă 
neîngrădită de nimic extern propriei naturi, dar care este „a noastră” numai în măsura în 
care am abandonat tot ceea ce, la nivelul bunului simţ, înţelegem prin „noi înşine” şi 
prin voinţa „noastră”. Numai lucrarea sa este libertate perfectă. „lot ceea ce se 
îndepărtează de Prima Minte se cufundă tot mai adânc în năvoadele Soartei [karma = 
acțiunea ADN-ului]; şi toate lucrurile sunt cu atât mai eliberate de Soartă, cu cât se 
apropie mai mult de pivotul tuturor lucrurilor. Şi dacă acestea se ataşează de statornicia 
Minţii Cereşti (genomul monocatenar străin), ce nu are nevoie de mişcare, devin 
superioare necesităţii Soartei”, spune Boethius!!?. 

Această libertate a Mişcătorului Nemişcat, „acela care, el însuşi nemişcat, îi 
întrece pe cei ce aleargă” (Isa Upanişad. IV), este cea a duhului ce suflă oriunde şi 
oricum voieşte (loan 3:8). Pentru a o avea trebuie „să vă naşteţi de sus, din Duhul (din 
genomul monocatenar străin)” (loan 3:7-8) şi astfel „în Duh” (Sf. Pavel), cel ce caută 
trebuie să-l „găsească şi să fie deşteptat întru Spirit, trebuie să fie în excessus („ieşit” din 
sine însuşi, din simţiri), în samadhi (etimologic şi semantic: „synthesis”), unit sau, cu 
alte cuvinte, „mort”, în sensul în care „împărăţia lui Dumnezeu nu este pentru nimeni 
altcineva decât pentru cei morţi complet” (Eckhart), şi în sensul în care Rumi vorbeşte 
de un „om mort păşind”, sau în sensul morţii inițiatice, ca preludiu al unei renașteri. 

Deci, reunirea fragmentelor de genom străin din genomul nostru şi activarea 
genomului astfel obținut, se face prin anihilarea ”EU-lui” produs de ADN şi instaurarea 
la conducerea trupului a acestui genom străin prin urmarea unei căi spirituale. 

Nu există nici o legătură obligatorie între eliberare şi moartea fizică: un om 
poate să fie eliberat „acum, în timpul acestei vieţi” (jivan mukta), ca şi în oricare alt 


112 Anicius Manlius Torquatus Severinus Boethius a fost un învăţat, filozof şi om de stat din 
secolul al VI-lea, ultim reprezentant al culturii romane din antichitatea târzie, făcând trecerea către 
Scolastica Evului Mediu. 
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timp, important fiind să îşi amintească „cine este”, lucru sinonim cu uitarea de sine, cu 
ura față de „propria viață” (psyche, „suflet” sau „sine”), cu „moartea sufletului” 
(Eckhart). "Numai spiritul iese din sine însuşi, din timp şi intră în nimicul pur (virion)” 
(Johaimes Tauler'!5), devenind astfel „liber precum este Dumnezeirea în nonexistenţa 
sa” (Eckhart). 

În consecinţă: „Priviţi beatitudinea Arhaţilor!*! Nici o dorință nu poate fi găsită 
în ei: gândul 'eu sunt' (asmi) este tăiat, plasa iluziei este sfâşiată. Imuabil, nenăscut, 
deveniți Brahma, 'Persoane' (sappurisa) adevărate, fii naturali ai Trezitului, a vieţii lui 
Brahma, esenţa e a lor rațiune eternă; netulburaţi de nici o condiţie, eliberaţi de 'orice 
altă devenire' (punabbhava, lit. „încă devenire ”), pe tărâmul 'lipsit [de sine]! aceştia se 
află, ei în lume lupta şi-au câștigat-o. Ei zbiară în 'Răget de leu'. Incomparabili sunt 
Cei Treziţi (arananta, Samyutta Nikaya)”. 

Omul cu sinele nimicit este un om fericit; nu acelaşi lucru este valabil şi pentru 
cei conştienţi de legăturile lor umane. 

Se observă că anonimatul este un aspect esenţial în akimcanna. Toate iniţierile 
(diksa) ca şi hirotonisirea (pahbajana) buddhistă - care, asemănător mediilor monastice 
de aiurea, este şi ea un fel de iniţiere -, presupun la început o negare de sine. Acest lucru 
este evident în Udana unde „Aşa cum râurile îşi pierd vechile nume şi obârşii când 
ajung în mare şi sunt văzute numai ca 'marea cea mare', aşa şi oamenii din cele patru 
caste (brahmana, khattiya, vessa și sudda), când 'ca-rătăcitori-sunt-hirotonisiţi' 
(pabbajitva), îşi leapădă vechile nume şi obârşii şi sunt recunoscuţi a fi numai 
"Truditori, Fii ai lui Sakyan”. Acesta este felul în care „exilatul” (pabbăjaka) se apucă 
să se „desfacă el însuşi de el însuşi”, aşa cum o spune Eckhart sau, cu alte cuvinte, să se 
„prefacă” pe el însuşi. 

Există o pregătire intelectuală ce nu doar pregăteşte calea spre verificare, ci îi 
este indispensabilă. Atât timp cât ne iubim pe „noi” înşine şi gândim „negarea de sine” 
numai în termeni de „altruism”, sau ne agățăm de ideea unei nemuriri „personale” a 
noastră şi a celorlalţi, nu facem altceva decât să stăm pe loc. În schimb, un pas mare ar 
fi făcut dacă, cel puţin, am învăţa să acceptăm ca pe un lucru bun ideea nimicirii EU-lui, 
oricât de contrar ar fi acest lucru dorinţei noastre „fireşti”. Și astfel dacă duhul va voi 
(dacă la naştere vei primi capătul LIR al genomului străin), va veni vremea când 
„trupul”, indiferent dacă se întâmplă în această lume sau în oricare alt ansamblu de 
posibilităţi ce formează o lume, nu va mai fi neputincios. 

Doctrina nimicirii EU-lui se adresează prin urmare tuturor, în măsura 
capacităților avute, şi în nici un caz celor ce au abandonat deja ceea ce ţine de nume şi 
descendență. Nu sfântul, ci păcătosul este cel chemat să se căiască de existenţa sa. 

Din notele de la pg. 75 şi următoarele ale cărţii "”Nimicirea de sine” aflăm: 

— adevărata cale a scăpării este mai aprigă decât viaţa de care se fuge (de aici 
denumirea de „nevoitor”, sramana, dată celui ce urmează preceptele religiei), 
gradul maturității omului (în skr. gradul în care el este pakva, "”pukka”, încetând 
să mai fie ama, „necopt”) fund măsura posibilităţii scăpării acestuia şi a 
beatitudinii ulterioare. 

— "Minţile unora caută Unirea (yoga), minţile altora o stare plăcută (ksema)”, se 
spune în Zaittirya Samhita. 


113 Johannes Tauler OP a fost un mistic german, un preot romano-catolic şi un teolog. Discipol al 
lui Meister Eckhart, el aparţinea ordinului dominican. Tauler era cunoscut ca unul dintre cei mai 
importanți mistici din Renania. A promovat o anumită dimensiune neoplatonistă în spiritualitatea 
dominicană a vremii sale. 

114 Arhat - budist care atinge nirvana printr-o disciplină riguroasă şi practici ascetice sau buddha 
care grație „ochiului divin“ poate vedea naşterea şi moartea universurilor, ființele care se află acolo şi 
stările în care ele renasc. 
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Negarea libertăţii „unui om”, a individului, este explicită în Vinaya Pitaka şi 
Samyutta Nikaya, unde pentru formula obişnuită după care trupul şi mintea sunt 
anatta, nefiind nici eu, nici al meu, este adusă dovada că acest trup, sentimentele 
etc, nu pot fi „ale mele”, nu pot fi „eu”, căci dacă acestea ar fi fost eu însumi sau 
ale mele, nu ar fi fost niciodată bolnave, din moment ce, în acest caz, aş fi putut 
spune: „Fie ca trupul, sentimentele, să fie astfel sau să nu fie astfel”, situaţie în 
care noi nu avem nimic care să fie al nostru, cu excepţia cazului în care îl avem 
cu totul în puterea noastră, şi nimic variabil oricărei părți a unei identități, aşa 
cum 0 presupune noţiunea de „persoană adevărată” (satpuruşa). Mai departe, 
dacă devenirea (bhava) individului finit nu ar fi fost determinată în mod absolut 
de „soartă”, „cauze intermediare” sau „karma" (termenii sunt sinonimi), ideea 
unei providenţe omnisciente (prajna, panna, cunoaştere a lucrurilor ce nu a 
derivat din lucrurile însele) ar fi de neînțeles. 

„Cel care vede, gândeşte şi distinge Spiritul, pentru care Spiritul este plăcerea şi 
jocul, Spiritul este perechea şi Spiritul este bucuria, acela devine autonom 
(svaraj), devine Mişcător-în-voie în orice lume” (Chandogya Upanișad). 
Concepţia măscării-în-voie este dezvoltată în multe texte, începând cu Rig Veda. 
„Fă-mă nemuritor acolo unde mişcarea este în voie. Echivalentul creştin poate fi 
găsit în loan („va intra şi va ieşi şi păşune va afla”, ca în Taittirya Upanișad: 
„merge în susul şi în josul acestor lumi, mâncând ceea ce doreşte şi luând ce 
înfăţişare doreşte”. 

Mişcarea-în-voie este o consecință necesară a filiației sau în-dumnezeirii. 
Spiritul mişcându-se „după voie” în virtutea omni- şi atot-prezenţei pe care o 
deține şi fiindcă „cel ce se alipeşte de Domnul este un Duh cu EI” (| Cor. 6:17). 
Toate ”puterile” (siddhi, cum este cea a levitaţiei sau a mersului pe ape) fiind 
daruri ale Spiritului. Cu alte cuvinte, libertatea şi beatitudinea de care putem 
avea parte sunt cu atât mai diminuate cu cât suntem mai mult „noi înşine”. 
Datorită existenţei celor două genomuri putem spune: „Pulberea să se întoarcă în 
pământ cum a fost, iar sufletul să se întoarcă la Dumnezeu, Care l-a dat” (Eccl. 
12:7). Este bine pentru acela „care a avut puterea să se trezească înainte ca 
trupul să fie pierdut” (Katha Upanișad). 

O făptură nu poate să îşi dorească „anihilarea” sau „moartea” după „propria” 
voinţă [cf. Meister Eckhart]. Dar conştiinţa noastră de a fi (ce trebuie diferențiată 
de orice idee de a fi Cutare) nu este tocmai „făptura”; în mine este o altă voinţă 
decât „a mea”, iubitorul altui sine decât „al meu” ce „tânjeşte cu ardoare după 
Marele Sine - adică după Sine însuşi. Acest lucru nu ţine de iubirea noastră de 
sine, ci a lui Dumnezeu ce se comunică pe sine în toate lucrurile şi nu [se] 
iubeşte decât pe sine însuşi. 

Renumita odă XXXI a lui Shams-i-Tabriz, spune: "Nu mă cunosc pe mine 
însumi; nu Sunt din Adam şi nici din Eva; locul meu este Fără-de-locul, urma 
mea este Fără-de-urma; nici trup, nici viaţă, din moment ce sunt întru viaţa 
Celui Iubit”. Nicholson comentează: 'Sunt nimic' înseamnă "Dumnezeu este 
totul'. Din punctul de vedere indian. „Cel Iubit” este, desigur. „Spiritul, ce este 
de asemenea propria sa esenţă spirituală” - „Pentru cel ce a ajuns, nu este altul 
mai drag decât Spiritul” sau decât Sinele. 

Buddha ar fi spus: „Cei ce mă văd în trup (rupena) sau se gândesc la mine în 
cuvinte, aceştia nu mă văd deloc, modul lor de gândire este greşit, Cei 
Binecuvântaţi trebuie văzuţi în Trupul Legii, Buddha nu poate fi înţeles corect 
decât ca principiu al Legii, sigur nu altfel”. Buddha nu propovăduieşte că 
nibbana este o „nimic” şi nici că Arhatul "ajunge la nimic”: Există (anhi) un 
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non-născut, non-devenit, non-creat, non-compus; dacă nu ar fi, nu s-ar afla nici 

un fel de scăpare de aici, din această existență născută, devenită, creată şi 

compusă (Udana); un Tathagata al cărui „eu sunt' a fost îndepărtat”, nu este 

„distrus”. 

Iniţiatul este „fără nume” şi nu vorbeşte despre nimeni rostindu-i numele; nu mai 
este el însuşi, ci Agni. 

Transmigrantul, genomul străin din noi, (că este Surya, Savitr, Atman, Brahma, 
Agni, Prajapati, Indra, Vayu sau madhyama Prana), acest Domn din interiorul inimii, 
este motorul, vizitiul şi iniţiatorul şi întreaga sursă a conştiinţei evanescente ce începe cu 
naşterea noastră şi se termina cu moartea noastră (Maitri Upanișad). Nu facem nimic 
de unii singuri, fiind doar vehiculele şi instrumentele acestuia. 

Integrarea genomului străin în genomul uman justifică de ce Platon nu se referă 
la un suflet individual când spune: Zic de sufletul omului că-i nemuritor, dar că uneori 
el pune capăt vieţii: asta-i ce numesc "a muri; alte ori însă el creează din nou viaţa, 
dar că nu dispare niciodată. Astfel, sufletului, nemuritor şi necontenit creator de viaţă, 
nu-i scapă nimic pe care să nu-l fi învăţat; nici Plotin!!5, când spune: „Nu e nimic ciudat 
în acea reducere (a tuturor Sinelor) la Unul, deşi se poate pune întrebarea, cum poate 
exista doar Unul, acelaşi în mulţi, intrând în toţi, dar niciodată împărțindu-se”; şi nici 
Hermes, care spune că „cel ce face aceste lucruri este Unul” şi vorbeşte despre el că 
este „fără trup şi având multe trupuri sau mai degrabă fiind prezent în toate trupurile”. 

Acest Brahma „suprem” este acel Unul, Marele Sine, ce trece din pântece în 
pântece asemenea atot-înfăţişatului Stăpân al Suflurilor, rătăceşte în funcție de acţiunile 
sale, de al căror rezultat se bucură. Când asociat cu conceptul şi noțiunea „eu sunt”, este 
cunoscut ca „inferior”. Nici masculin, nici feminin, nici neutru, indiferent ce trup îşi 
asumă, de acesta este legat; Sinele întrupat asumă forme funcţionale în condiţiile avute 
de acestea, într-o ordine fixă şi datorită îmbinării cu calităţile, ale sale cât şi ale acţiunii, 
pare a fi un altul. 

Acest „Stăpân al Suflurilor”, transmigrant, este Brahma, Prajapati, fiind cel ce se 
împarte pe el însuşi în cinci şi o multitudine de părţi pentru a întări şi a susține trupul, 
pentru a-şi trezi copiii, pentru a umple aceste lumi, rămânând totuşi neîmpărțit în 
lucrurile împărțite. Lui, ca Prajapati, i se spune: „Tu, tu însuţi eşti cel de nenumărate ori 
născut, ţie toţi copiii tăi ofrandă îți aduc o Suflule” (Prasna Upanişad). Prin acest 
Prajapati, acest trup al nostru este pregătit pentru a avea conştiinţă, el ca diriguitor al 
său, trecând de la un trup la altul, necopleşit de fructele luminoase sau întunecate ale 
actelor sale sau mai degrabă acele acte în raport cu care, ca Om Lăuntric (antah puruşa) 
al nostru, el este, propriu zis, iniţiator (karayitr) şi spectator (preksaka), decât făptuitor 
(Maitri Upanişad). Acest Prajapati este de asemenea „Suflul divin care, fie că 
transmigrează sau nu, nu este nici vătămat şi nici chinuit, şi pe care toate fiinţele îl 
slujesc”, şi despre care se zice mai departe că, „indiferent cum ar suferi copiii săi, acesta 
la ei rămâne, răul nu ajunge la zei” (Brhadaranyaka Upanișad). 

Astfel, acest Unul, ce poartă atâtea nume, se naşte şi renaşte peste tot. „Prajapati 
aleargă-n al său sân, şi nevăzut de nimeni se naşte în orice loc” (4rharva Veda); „în 
mine Zeul-Unic şi-a tăinuit sălaşul; îi simt în gând şi-n minte divina-i vătămare” 
(Atharva Veda). 

Se observă accentul pus pe faptul că întotdeauna numai Unul este cel care se 
naşte de atâtea ori: adică, el, care este „neîmpărţit, sălăşluieşte în fiinţe ca şi cum [ar fi] 
împărțit” (Bhagavad Gita), fiind „Unul când este în sine însuşi şi mulţi când este în 
copiii săi” (Satapatha Brahmana), ce nu sunt Fiinţe în mod independent, ci Fiinţe prin 


115 Plotin a fost filosof grec, considerat părintele curentului filosofic cunoscut drept 
neoplatonism. 
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participare. 

Toate acestea reprezintă, de asemenea, cea mai veche doctrină Samhită, unde 
Soarele sau Focul intră în pântece şi transmigrează, unde Aditi „îl ţine pe Martanda într- 
o naştere şi-o moarte repetate, şi se spune: „O, tu, Agni, în sân fiind, născutu-te-ai din 
nou. 

În „devenire” (prin intermediul ADN-ului), murim şi renaştem în fiecare zi şi 
noapte şi, în acest sens, „ziua şi noaptea sunt morţi repetate” (punarmrtyu). Punarmrtyu 
nu este vreo altă moarte de care ne temem fiindcă aduce sfârşitul unei existenţe viitoare, 
ci, împreună cu punarbhava sau janama, reprezintă condiţia oricărui tip sau formă de 
existenţă. Exact din acest proces, din această roată a devenirii de aici sau de dincolo, 
se caută eliberarea, iar nu numai de vreo anumită moarte. 

Stăpânul Suprem şi Sine ce sălăşluieşte unul şi acelaşi în toate inimile fiinţelor, 
cetăţeanul din fiecare „cetate”, ce participă la acţiune, nu în virtutea unei nevoi ce ar 
veni din partea sa, ci numai sacrificial (pentru a se aplica prima lege a magiei: similarul 
produce similarul) şi pentru a menţine procesul lumii, în interior, ca într-un Joc, acesta 
rămâne neîmpărțit printre fiinţele împărţite şi indestructibil printre ceea ce este 
destructibil. Atât timp cât acesta (Makha, Sacrificiul) este Unul, fiinţele nu îl pot depăşi; 
dar ca Unul, nu poate să aducă la viaţă fiinţele şi trebuie să se împartă. Se spune, în 
repetate rânduri, că el, Prajapati, "a dorit să fie o multitudine” şi astfel, nu ne rânduieşte 
inițial chiar în mod dezinteresat, ci „cu țeluri încă neatinse şi cu o perspectivă a 
îmbucurării de pe urma obiectelor simţurilor” (este vorba de procesul de clonare). Dar 
aceasta este o iniţiativă periculoasă, căci, fiind generatorul acestora, este tras de şuvoiul 
calităților materiei primare cu care operează; şi ca sine corporal, elemental, subiect 
cunoscător, opus obiectelor exterioare vizibile ale percepţiei şi fiind compus din toate 
dorinţele, acesta este năucit şi nu poate vedea îmbelşugatul Dătător-de-fiinţă şi Iniţiator 
din interiorul său, „dar consideră că 'acesta sunt eu' şi 'acesta este al meu, şi astfel se 
înlănţuie pe sine ca o pasăre în plasă şi rătăceşte atât în pântece ale fiinţei cât şi ale 
nonfiinţei, doborât de fructele acţiunilor şi de perechile de contrarii” (Maitri Upanișad). 

Această năucire şi rătăcire, genomul străin din noi le combate prin religie, 
mituri, proverbe şi pelerinaje. 

Prin studierea şi stăpânirea înţelepciunii Vedelor şi prin îndeplinirea datoriei 
avută de fiecare în stadiile de viaţă corespunzătoare, „prin cunoaşterea lui Brahman, 
prin ardoare (tapas) [ce se mai traduce şi prin „asceză”] şi contemplaţie, genomul străin 
din noi dobândeşte cu adevărat beatitudinea nesfârşită în momentul când acest „om din 
car” este eliberat de lucrurile cu care era umplut şi de care era copleşit, apoi săvârşeşte 
unirea cu Spiritul, adică, „fiind însuşi Brahma, pătrunde în Brahma şi astfel „cu adevărat 
rămâne Brahma-devenit. 

Altfel spus, Prajapati „doreşte să devină mulţi, să îşi "exprime” copiii şi, făcând 
astfel, se varsă şi cade deşirat. Acesta intră „cu iubire în ei, neputând să se adune la un 
loc din nou, întreg şi desăvârşit, decât prin intermediul operaţiei sacrificiale”; nu 
poate, din părțile sale împrăştiate, să se strângă la un loc (samhan), neputând fi vindecat 
decât prin operaţiile sacrificiale ale zeilor (Satapatha Brahmana). Se ştie destul de bine, 
nefiind necesară o demonstraţie aici, că scopul ultim al acestei operaţii, în care 
sacrificatorul se sacrifică în mod simbolic pe el însuşi, îl constituie faptul că atât 
sacrificatorul cât şi divinitatea împrăştiată se readună simultan, în întregime şi 
desăvârşit. Este evident că posibilitatea unei asemenea regenerări simultane se bazează 
pe identitatea teoretică a fiinţei adevărate a sacrificatorului cu cea a divinității imanente, 
identitate postulată în afirmaţia: „Tu eşti Acesta”. A ne sacrifica înseamnă a elibera Zeul 
din noi. 

Pe de altă parte, se poate ilustra teza transmigrantului şi dacă ne referim la acele 
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texte în care divinitatea imanentă este descrisă ca un „cetăţean” aflat într-un corp politic 
în care este închis şi din care se eliberează când genomul străin din noi îşi aminteşte de 
sine însuşi şi noi uităm de noi înşine. Faptul că trupul omului este numit „cetatea lui 
Dumnezeu” este un lucru bine cunoscut şi cel care, precum o pasăre, devine cetăţean în 
toate aceste cetăți (celule) este, hermeneutic vorbind, puruşa (Brhadaranyaka 
Upanişad). Persoana sau Omul Solar ce locuieşte în noi şi este Prieten a Tot şi care este, 
de asemenea, îndrăgitul Vamadeva, Suflul (prana), „care s-a pus pe el însuşi în mijlocul 
a tot ce este şi a protejat de rău tot ce este”, şi fiind în pântece (ADN) este cunoscătorul 
tuturor naşterilor zeilor (Suflurile, Intelecţiile, puterile sufletului) căruia i se supun. 
Acesta spune despre el însuşi că. „deşi o sută de cetăți mă ţintuiau, cu-a şoimului iuţeală 
eu zburam” (Rig Veda) şi că „am devenit Manu şi Soarele”. 

De aceea, când are loc separarea de trup, "Ştiutorul, înaintând cu paşi în sus şi 
obţinând toate dorinţele în lumea de dincolo, s-a recules (asamblat) nemuritor”. 
Vamadeva-Știutorul este pus în acest caz pe picior de egalitate cu „celălalt sine”, care, 
fiind actualizat în totalitate când „bătrâneţea este atinsă, pleacă şi este regenerat, 
adică renăscut pentru a treia şi ultima oară. 

Evadarea acestui ”Pitic”, Vamana, conducătorul cetăţii întronat la mijloc este 
Atman, ceea ce rămâne dacă îndepărtăm din persoana noastră tot ceea ce Nu-este-sine. 
Scopul nostru este de a ne înlocui maniera noastră limitată de a fi „Cutare” cu maniera 
nelimitată a lui Dumnezeu, de a fi pur şi simplu. 

Un text asemănător celui din Brhadaranyaka Upanișad prezintă o „omidă- 
suflet” ce trece de la un trup la altul. Aceasta este Sinele neîmpărțit şi niciodată 
individualizat ce, acum când s-a reînşirat pe sine însuşi şi s-a eliberat de „ignoranţa” 
trupului (cu care nu se mai identifică), transmigrează; acest Sine reînşirat este Brahma 
ce ia asupra sa fiecare formă şi calitate a existenţei, atât bună cât şi rea, în funcţie de 


dorinţele şi faptele sale; dacă este în continuare ataşat, în continuare plin de dorință, 
ae Au RI cae eh ag ae e Ret ma dar dacă este fără de dorinţă, dacă 
se iubeşte numai pe sine însuşi, atunci, „fiind însuşi Brahma, intră în Brahma”, moment 
în care „muritorul nemuritor devine”. Acestui pasaj i se dă o interpretare 
reîncarnaţionistă de către traducătorii Hume"! şi Swami Madhavananda!"”, ce traduc 
termenul ayam din strofa a şasea prin „el” sau „omul”. Distincția poate fi a unui „om” 
față de altul, dar şi a celor două forme ale lui Brahma-Prajapati, "muritor şi nemuritor”, 
cel cu dorinţe şi cel lipsit de dorinţe, circumscris şi necircumscris şi a celor „două minţi, 
pură şi impură”. Cooma 


raswamy nu este de acord cu reîncarnarea dar noi considerăm că 
prin ADN se produce în orice, iar prin genomul străin de tip ARN se 
produce fransmigrare. 


Brhadaranyaka Upanişad mai spune: „lată, Brahma vine, se apropie!”, adică 
însuşi Dumnezeu vine şi pleacă când „noi” ne naştem sau murim. 

Devine suficient de clar că scripturile Vedanta, de la Rg. Veda până la Bhagavad 
Gita, nu cunosc decât un Unic Transmigrant. 

Doctrinele creştină şi iudaică susţin, în Vechiul Testament, că, atunci când 
murim şi ne dăm duhul, trebuie „ca pulberea să se întoarcă în pământ cum a fost, iar 
duhul (ruah) să se întoarcă la Dumnezeu, Care l-a dat” (Eccl. 12:7). Legat de acest 
pasaj. D.B. Macdonald remarcă: Propovăduitorul „tresaltă de bucurie, fiindcă aceasta 
înseamnă o eliberare finală pentru om”. „Bucuros” de aşa ceva nu poate fi decât acela 
care a conştientizat cine este şi în care sine speră să se ducă din acel moment. Pentru 


116 David Hume a fost un filozof, istoric şi economist scoţian, un adept al empirismului, unul 
dintre reprezentanţii cei mai de seamă ai Iluminismului scoţian. 

117 Swami Madhavananda a fost al nouălea preşedinte al Misiunii Ramakrishna Math şi 
Ramakrishna. 
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evrei, care nu anticipau o „nemurire personală”, sufletul (nefes) ținea totdeauna de 
„natura fizică, inferioară, poftele, acel psyche al Sf. Pavel” - tot ceea ce, în termeni 
buddhişti, „nu este Sinele meu” - trebuind, prin urmare, ca aceştia să fi crezut, aşa cum 
în mod sigur Philon a făcut-o, într-un „suflet al sufletului”, în acel zvevua (pneuma) al 
Sf. Pavel. 

Numai când vom recunoaşte cu adevărat că Hristos, nu „eu”, reprezintă Sinele 
nostru adevărat (genomul străin din noi) şi singurul făptuitor din fiecare fiinţă vie, 
putem să înţelegem cuvintele: „Flămând am fost . . . însetat am fost. . . întrucât aţi făcut 
unuia dintr-aceşti fraţi ai Mei, prea mici. Mie Mi-aţi făcut” (Matei 25:35). Din acest 
punct de vedere, Meister Eckhart vorbeşte despre omul ce se cunoaşte pe sine însuşi ca 
şi cum „te-ai vedea pe tine însuţi în toţi şi pe toţi în tine însuţi” (Evans ed., II, 132), la 
fel cum Bhagavad Gita vorbeşte de omul unificat care „vede pe Supremul Stăpân Divin 
sălăşluind la fel pretutindeni. Sinele în toate fiinţele şi toate fiinţele în Sinele său”. 

„Duhul este cel care dă viaţă; trupul nu foloseşte la nimic” (loan 6:63). „Puterea 
sufletului, prin Spirit închisă în sămânță, croieşte trupul”. Acesta este „semănătorul 
[ieşit] să semene.. . unele seminţe au căzut lângă drum . . . altele au căzut pe pământ 
bun. ... țarina este lumea” (Matei 13:3-9, 38). Şi nu este acest Eros Divin, „cunoscătorul 
câmpului”, Fiul Risipitor ce „mort era şi a înviat, pierdut era şi s-a aflat” - mort atât 
timp cât a uitat şi „venindu-şi în sine” a înviat (Luca 15:11 şi urm.). 

S-a spus, „Voi zilnic îl crucificați” (cf. Evr. 6:6), şi cu siguranţă aşa face orice 
om care este convins că „eu sunt” sau „eu fac”, împărțind, prin urmare, acest Unu, prin 
conceptualizare, într-o multitudine de ființe independente şi posibile. Din toate 
concluziile ce se pot trage din doctrina Unicului şi Singurului Transmigrant, cea mai 
pătrunzătoare este aceea că, atât timp cât Acesta este pasărea prinsă în plasă, Berbecul 
prins în tufiş, Victima sacrificială şi Mântuitorul nostru, nu ne poate salva, dacă noi, prin 
sacrificiul şi negarea de sine, nu îl salvăm la rândul nostru. 
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Cap. 6. ALCHIMIA INTERIOARĂ 


Așa cum se precizează în prefața cărţii "A sugestive Inquiry into the Hermetic 
mystery" (O anchetă asupra misterului hermetic) a lui Mary Anne Atwood'', 
hermetismul, sau sinonimul său Alchimia, a fost, în intenția și funcția sa primară, ştiinţa 
filozofică şi exactă a regenerării sufletului uman din starea sa prezentă de imersiune a 
simţurilor în perfecțiunea şi noblețea acelei condiţii divine în care a fost creat inițial 
(virion). 

În ciuda căderii sufletului, în el persistă, deși într-o stare de atrofie și de 
încântare, un germen rezidual al acelui principiu divin care îl acționa cândva în 
întregime; un germene capabil să fie stimulat în activitate astfel încât să ridice conștiința 
personală până la punctul de unitate şi identitate cu Mintea Universală și, prin 
eficacitatea vindecătoare a puterilor transmutatoare ale acelui principiu, să producă o 
astfel de schimbare organică în părţile psihice şi chiar fizice ale naturii noastre fragile şi 
imperfecte din prezent, încât să le aducă într-o stare divinizată. Pe scurt, aceasta a 
însemnat că Eul căzut actual al omului, conştiinţa sa naturală și constituția sa organică, 
pot fi metamorfozate, inversate, ca şi cum ar fi întoarse pe dos și pe dinafară; principiul 
divin care este acum interiorizat şi ocultat fiind adus în față în conștiință și în funcție, iar 
principiul natural care îl animă acum şi care exercită în el un control uzurpat şi voit, 
fund reprimat şi readus în subordonare și ascundere (activare genom străin). 

Sufletul uman ar rămâne ca un dop de plută prins şi învârtindu-se într-un vârtej, 
şi ar fi incapabil să se desprindă de el, dacă nu ar exista principiul supranatural - /atens 
Deitas (Divinitatea ascunsă) al lui Aquino, Mercur ascuns al hermetiştilor - care 
locuiește submers în el, dar care poate fi trezit la o activitate salvatoare. Sufletul său, 
Ego-ul său, se află ca mijloc între pretenţiile concurente ale lumii senzoriale și ale 
Supranaturalității. Regenerarea l-a adus în contact şi captivitate față de Natură, lăsând 
principiul său supranatural scufundat și pasiv. 

Lumea de astăzi abundă de oameni cu mari puteri ale rațiunii naturale, dar care 
sunt orbiţi de la sine şi neîncrezători față de orice lumină mai mare din interiorul lor. 
Chiar şi atunci când este condus în mod teoretic să accepte faptul că în el există o astfel 
de lumină, el rămâne totuşi incapabil să trezească eternul din el sau să descopere 
potențialitățile nelimitate inerente acestui germene supranatural (genomul străin). A face 
acest lucru presupune asistență, instruire, revelaţie, la care se suprapun, în plus, acele 
condiții prealabile indispensabile reintegrării - credința în posibilitatea ei, ardoarea 
dorinţei și consecvenţa scopului de a o realiza și, în cele din urmă, la apropierea de un 
mare mister, o umilință şi o abnegație de sine cu totul străine de egoismul robust şi 
autosuficient care caracterizează în mod obișnuit omul natural neregenerat. 

A oferi o astfel de instruire şi asistenţă a fost în toate timpurile și în toate țările 
funcția religiei, un termen care implică o "readucere la origini a ceea ce a fost deviat de 
la ea. Obiectivul principal al religiei este de a promova renașterea sufletului uman 
(activarea genomului străin), de a-i transfera dorințele şi conştiinţa de la atracțiile 
trecătoare ale lumii simţurilor și fenomenelor la realitățile permanente ale lumii 
spiritului şi noumenilor, şi de a readuce astfel sufletul pe adevărata sa linie de 
dezvoltare, care a fost ruptă şi oprită de căderea sa în natură. Numeroasele religii, 
diferitele sisteme religioase şi biserici instituite, cu diversele lor forme de credinţă, ritual 
şi teologie, devin prea adesea o parodie a scopului primar al Religiei însăși; ele se nasc 
din când în când cu scopul de a restabili acest scop primar, care mai devreme sau mai 
târziu tinde să fie invadat şi întunecat de adaosuri străine de gândire, doctrină şi rituri, şi 
în cele din urmă degenerează și moare. 


118 Mary Anne Atwood a fost o scriitoare engleză despre ermetism şi alchimie spirituală. 
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Între timp, scopul central originar al Religiei persistă, - sicut erat in principio, et 
nunc, et semper (aşa cum a fost la început și acum şi întotdeauna). "Nu a existat 
niciodată, afirma Sfântul Augustin, decât o singură religie, și nici nu a lipsit vreodată 
din lume de la începutul timpului, şi a început să fie numită creştină în vremurile 
apostolice". Ea a trecut prin multe vicisitudini; prin multe forme de exprimare şi de 
pervertire, şi a fost mereu reaşezată atunci când neamul s-a cufundat prea adânc în 
materialism şi orbire spirituală. Şi având o singură funcție, are şi un singur cuvânt de 
ordine catolic: "Trebuie să vă naşteţi din nou" (sau "de sus", adică din Principiul 
supranatural). 

În ceea ce privește procesul de renaştere, există şi a existat întotdeauna o ştiinţă 
precisă şi exactă, a cărei cunoaştere a aparținut celei mai mici minorități şi care, din 
motive adecvate, nu a putut fi promulgată mulțimii, deşi persoanele care au căutat-o cu 
seriozitate nu au eşuat niciodată în a o descoperi. Şcolile de mistere din antichitate, cel 
puţin înainte de zilele degenerării lor, o posedau şi o administrau; ea era raison d'etre a 
existenţei lor, aşa cum era bine cunoscut publicului din acea vreme, orice membru al 
acestuia, pregătit să abandoneze viaţa seculară și să se aplice vocației superioare, putea 
să ceară să fie admis în ea. Creștinismul primelor două secole a preluat doctrina și 
ştiinţa confirmate şi extinse așa cum au devenit ele prin venirea lui Hristos, dar în cele 
din urmă le-a pierdut şi a pus în locul lor aparatul ecleziastic şi teologia dogmatică care 
au domnit de-a lungul secolelor următoare ale istoriei europene, cu rezultatul că 
creştinismul popular nu a mai ştiut multă vreme nimic despre ele. 

În loan 3, 3, Isus îi spune lui Nicodim: „Adevărat, adevărat îți spun că, dacă un 
om nu se naşte din nou, nu poate vedea Împărăţia hui Dumnezeu ”. „Adevărat, adevărat 
îți spun că, dacă nu se naşte cineva din apă şi din Duh, nu poate să intre în Împărăţia 
lui Dumnezeu ”. 

Hermetismul (Alchimia) implică pericole personale şi generale; ea deschide cele 
mai secrete ascunzișuri şi proprietăți ale organismului uman, dezbrăcând rădăcinile 
fremătătoare ale vieţii fizice şi psihice ; ea ne pune în contact cu forțe magnetice de o 
putere teribilă, de a căror cunoaştere şi efecte suntem în prezent protejați în mod 
providenţial de grosimea corpurilor noastre senzoriale şi de limitările pe care acestea ni 
le impun, până în momentul în care vom deveni capabili să funcționăm independent de 
ele. 

Arta a fost numită "spagyrică" (separativă) deoarece presupunea separarea 
naturii subtile de cea grosieră; mai întâi a minţii de natura senzorială, iar mai târziu a 
acelui principiu - nous sau intelect pur - care este mai înalt decât mintea, din mintea 
însăşi. 

Alchimia cuprinde un set de tehnici transmise omului aflat în stare de transă, de 
către genomul străin din el, prin care acesta să-l poată clona. Ca urmare, alchimia are un 
caracter sacru şi ritual. Ea este o tehnică spirituală prin care omul îşi caută nemurirea. 
Aşa numita Piatră filozofală infuzează în om elementul yang (genomul străin) 
nepieritor. 


După Mircea Eliade'' alchimia cuprinde: 


1) operația alchimică (transformarea cinabrului în aur) implică anumite acte 
religioase (sacrificii etc.); 

2) aurul obţinut se asimilează prin mâncare şi prelungește viaţa (motivul „elixirului 
Vieţii”); 

3) prin această viaţă nouă şi sacră, se poate intra în legătură directă cu „fericiţii” 
din insula P'ong-lai. 


119 Mircea Eliade a fost istoric al religiilor, scriitor de ficțiune, filozof şi profesor de origine 
română la Universitatea din Chicago. 
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După credinţa alchimiștilor, toate substanţele care se găsesc pe pământ şi în 
cosmos sunt infuzate cu unul sau altul din cele două „elemente" esenţiale: yin (feminin) 
şi yang (masculin). Elementul yang a fost identificat cu zao (principiu universal), adică 
genomul viral. Cu cât o substanță cuprinde o mai mare „cantitate” de yang (deci de 
genom viral), cu atât este mai nobilă, mai incoruptibilă, mai „absolută”. 

Alchimia folosește metafore sexuale simple pentru a descrie stări progresive de 
iluminare şi nemurire spirituală. Fiecare etapă a alchimiei rafinează esența noastră 
sexuală şi o căsătorește cu un nivel superior al spiritului. Această împerechere interioară 
a apei şi focului cultivă continuarea conştiinţei individualizate după moarte - dar 
încearcă să pătrundă pe deplin acest mister cât timp adeptul este încă în viață. 

Corpul ca apă şi inima ca foc se află într-o relaţie primară continuă, polarizată 
sexual. Cuplarea lor se manifestă într-un corp energetic subtil, mai tangibil, care 
mediază între corpul fizic şi câmpul de conştiinţă spirituală al inimii. Esenţa sexuală 
este ceea ce ne permite să dăm substanţă şi experienţă tangibilă fiinţei noastre interioare. 
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6.1. Alchimia chineză 


Alchimia chineză este raportată la zaoism şi include obţinerea pietrei filozofale, a 
elixirului tinereții. 

Exponentul principal al alchimii taoiste-zen este Ko Ch'ang-Keng, cunoscut şi 
sub numele de Po Yii-chuan. EI descrie astfel cele trei metode ale alchimiei ezoterice. În 
cea dintâi, trupul suplineşte sau joacă rolul elementului plumb şi inima al elementului 
mercur. „Concentrarea” suplineşte lichidul necesar, iar scânteile de inteligență focul 
necesar. Ko Ch'ang adaugă: „Prin această metodă, o gestație care cere de obicei zece 
luni poate fi perfectată cât ai clipi din ochi“!%. 

A doua metodă: răsuflarea suplineşte elementul plumb şi sufletul elementul 
mercur. Semnul ciclic „cal“ suplineşte focul; semnul ciclic „guzgan” suplineşte apa. 

A treia metodă: sperma suplineşte elementul plumb şi sângele elementul mercur. 
Rinichii suplinesc elementul apă, şi mintea elementul foc. 


Upper Dan Tian 


Calea apei 


Middle Dan Tian 
(Solar Plexus) 


Calea vântului 


Qigong este o formă chineză de meditaţie, concentrare şi mişcare pentru 
cultivarea corpului şi a minţii. Exerciţiile sunt concepute pentru a armoniza și regla 
fluxul de Qi în corp. 

În istoria Chinei, această practică a fost folosită în scopuri religioase și 
spirituale, în special în Daoism, budism şi confucianism şi a fost transmisă în mănăstiri. 

Qigong este un sistem de evoluție spirituală ce evită retragerea din lume 
caracteristică altor căi spirituale. 

Aşa cum susţine Yang Jwing-Ming!” în cartea "Meditaţie Qigong-Respiraţia 
embrionară” există în Qigoing o Circulaţie mică, o Circulaţie mare şi o Meditaţie de 


1 


120 „Chinezii spun că procesul prin care se produce un copil e în stare să producă, inversat, piatra 
filozofală,, 

121 Dr. Yang, Jwing-Ming este un expert în stilul White Crane al artelor marțiale chinezești, care 
include atât folosirea mâinilor goale, cât şi a diferitelor arme, cum ar fi sabia, toiagul, sulița, trident, 
două tije scurte şi multe altele şi a mai studiat masajele Tui Na şi Dian Xue şi tratamentul pe bază de 


plante. 
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iluminare. Ele folosesc cele trei căi comune de circulație a energiei Qi. 

Calea focului este folosită în Circulația mică sau meditaţia microcosmică. 
Odată ce a fost acumulat o abundență de Qi în Dan Tian-ul real (Zhen Xia Dan Tian) 
prin respirația abdominală, se va folosi mintea pentru a conduce Qi până la Huiyin (Co- 
1) urmând Qi-ul natural ce circulă prin canalul de Concepţie (Ren Mai) şi apoi în sus 
de-a lungul spatelui urmând circulaţia naturală Qi prin canalul Guvernor (Du Mai, iar în 
cele din urmă conduceţi Qi în jos pentru a finaliza ciclul. 

Calea apei este folosită pentru obținerea Iluminării sau Budhaităţii deşi aparţine 
Circulaţiei mari. Ea este cea mai grea, dar cea mai eficientă metodă pentru a neutraliza 
Yang-ul corpului. Este metoda Qigong-ului de spălare a măduvei / creierului (Xi Sui 
Jing). Se concentrează pe instruirea pe „Linia energiei centrale”. Această linie este 
cunoscută sub numele de Thrusting Vessel/Canal de împingere (Chong Mai) (măduva 
spinării). În antrenamentul Calea Apei, Qi este condus de minte din Dan Tian-ul Real 
inferior în sus, direct prin Canalul de împingere, pentru a hrăni creierul. Când creierul 
este hrănit la un nivel superior, Shen poate fi ridicat la un nivel superior pentru 
Iluminare. 

Calea vântului este considerată a fi o Circulaţie mică inversată. Pe Calea 
vântului, Qi de apă acumulată în Dan-Tian-ul real de jos este condusă de minte să 
circule pe calea inversă căii Qi-ului de foc. Prin practicarea circulația Qi-ului de vânt se 
încetineștei circulația naturală Qi. Prin intermediul acestuia puteți duce Qi-ul de apă din 
Dan Tian-ul real inferior în sus pentru a răci Qi-ul de foc acumulat în Dan Tian-ul de 
mijloc (Zhong Dan Tian) (diafragmă). În acest fel, corpul mental şi fizic poate fi, de 
asemenea, răcit jos. Acest proces este denumit în mod obişnuit „Kan-Li”. Pentru 

racticienii meditaţiei de Iluminare, Calea vântului este crucială pentru a concepe un 
OREI (LingTai:), la Huang Ting (cavitatea situată între Dan Tian-ul mijlociu 
şi Dan Tian-ul real inferior). În această practică, Qi-ul de apă este condus în sus pentru a 
întâlni Qi-ul de foc, care este, de asemenea, condus în jos din mijlocul Dan Tian-ului şi 
se întâlnesc în Huang Ting. Acest proces este numit și "Kan-Li"”) care determină 
interacțiunea dintre Yin şi Yang. Această interacțiune Yin-Yang, cu atenţia concentrată 
pe Shen, poate produce un 


Conform documentelor antice disponibile, există două respirații embrionare 
definite. Unul este să căutaţi Centrul spiritual Shen şi centrul Qi și apoi să uniţi Shen și 
Qi împreună în Dan Tian-ul inferior. Aceste două centre sunt cele două polarităţi ale 
unui corp de energie umană. După ce le-aţi localizat, atunci veţi aduce Shen (Spirit) în 
Jos pentru a vă întâlni şi a vă uni cu Qi în centrul Qi (Dan Tian real inferior). Astfel, v- 
ați întors la starea de viață Wuji (originea vieţii), deoarece acest loc (Dan Tian-ul Real 
sau Dan Tian-ul Gravitaţiei) este locul în care fătul este conceput. Odată ce te-ai întors 
la stadiul Wuji, ţi-ai readus ființa în natură. 

Prin urmare, primul pas în atingerea acestei respirații embrionare este de a regla 
Shen prin liniştirea minţii la starea ei neutră. Când se întâmplă acest lucru, Shen își va 
putea găsi centrul şi va rămâne la reşedinţa sa. Fără a ajunge la această stare spirituală 
neutră, vom rămâne închiși în matricea emoţională umană. În consecință, mintea noastră 
nu va fi suficient de clară şi calmă pentru a vedea prin originea sau rădăcina naturii 
spirituale. În plus, fără această minte calmă și pașnică, nu vom putea conduce Qi la 
reşedinţa Dan Tian inferior real şi să-l păstrăm acolo. Din aceasta, vedem că începutul 
respirației embrionare este căutarea Originii spirituale situate în centrul creierului (Dan 
Tian-ul superior) şi, de asemenea, a originii Qi-ului situat în centrul gravitației fizice 
(Dan Tian-ul real inferior). 
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Shen Center 


Qi Center 
(Wuji Center) 


Conform documentelor budiste şi daoiste, definiția respirației Embrionare este 
de a concepe un embrion spiritual (Shen Tai) în cavitatea Huang Ting. Când acest 
embrion spiritual se maturizează, este dus până la Dan Tian-ul superior pentru naştere 
(redeschiderea celui de-al treilea ochi). 


Unification of Shen 
and Breathing 


Fire Qi (Li) 
(Yang) 


Kan-Li Huang Ting 


Water Qi caii 
(Yin) 


Pentru a atinge acest obiectiv, trebuie mai întâi să fie produs un nivel ridicat de 
Qi de apă (Shui Qi) (Qi original) depozitat în Dan Tian-ul real inferior. Acest Qi va fi 
condus în sus împreună cu Qi de Foc (Huo Qi) (Qi post-Rai) din mijlocul Dan Tian-ului 
în jos, astfel încât să se întâlnească în cavitatea Huang Ting. Acest proces se numește 
„actul sexual al dragonului și al tigrului” (Long Hu Jiao Gou) care înseamnă 
„interacțiunea dintre Yin şi Yang”, denumită în mod obişnuit „Kan-Li”. Acest lucru va 
avea ca rezultat concepţia vieţii (embrion viu). Apoi, se va conduce Shen în jos pentru a 
întâlni această viaţă (embrion viu) până când un nou Shen se poate dezvolta pe acest 
Embrion conceput. Acest proces se numește „Dependența reciprocă a mamei și fiului” 
(Mu Zi Xiang Yi). „Mama” înseamnă „Qi” şi „Fiul” înseamnă „Shen”. Odată ce acest 
lucru se întâmplă, se poate concepe un Embrion spiritual (0 clonă a genomului străin 
din noi). 
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Când acest Embrion spiritual va deveni maturizat, va fi condus în sus prin 
Chong Mai (măduva spinării) pentru a hrăni creierul. Când nivelul de energie a atins un 
nivel ridicat, „Ochiul Raiului” (Al Treilea Ochi) poate fi redeschis. 

Ling-qi (energia spirituală) - este cea mai subtilă şi mai rafinată dintre toate 
energiile din sistemul uman şi e produsul celor mai avansate stadii de practică, în timpul 
cărora energiile obişnuite ale corpului sunt transformate în vitalitate spirituală pură. 
Acest tip de energie rafinată îmbunătăţeşte conştiinţa spirituală, intensifică toate 
funcțiile cerebrale şi constituie combustibilul de bază pentru cel mai înalt nivel de 
activitate spirituală, cum ar fi gestația „Embrionului Spiritual”/genomul străin din noi 
(ling-tai) al nemuririi, atingând starea de Iluminare şi obținând corpul de lumină pură 
cunoscut sub numele de „Corpul--Curcubeu”, care are rolul de vehicul al intrării în 
tărâmurile astrale ale existenţei de dincolo de lumea materială. 

În practica Tao, scopul principal implicat de Qi gong este acela de a „atinge 
nemurirea” (cheng-shien). Acest lucru implică gestaţia treptată a „embrionului spiritual” 
(ting-ta1), care îndeplineşte rolul de vehicul pentru transportarea, după moarte, a 
conştiinţei într-un tărâm superior existentei, un tărâm imaculat, imaterial, al spiritului 
pur şi al conştientei primordiale, dincolo de limitele spațiului şi timpului (virion). Pentru 
a atinge acest scop, adeptul trebuie să îşi conserve şi să îşi rafineze în permanenţă esenţa 
vitală, să cultive energia vitală şi să le transforme în vitalitate spirituală pură (ling-qi), 
din care se dezvoltă treptat Embrionul spiritual al nemuririi. Pasul final în acest proces 
şi ultimul stadiu al alchimiei interne a celor Trei Comori poartă numele de „întoarcerea 
spiritului în neant” sau „întoarcerea la origini”. 

% 

Embrionul de Aur este un ARN monocatenar ce poate fi creat prin formarea în 

corpul uman a doi poli, două creiere separate fizic, dar conectate prin măduva spinării: 


Upper Brain (Head) 
(Upper Dan Tian) 


Spinal Cord 
(Chong Mai) 


Lower Brain (Gut) 
(Lower Real Dan Tian) 


Aceşti doi poli, spune Annick de Souzenelle, îl formează pe Adam, cel creat 
„parte bărbătească şi parte femeiască” (Facerea, I, 27). „Parte bărbăteasca” (131) Zakor - 
este cel ce „îşi aminteşte” (cuvântul este acelaşi în ebraică) de rezerva sa de energic ( 
7551) Nqkah (partea fe-meiască), „păstrătoarea” care închide în sine puterea NUMELUI. 
Este de parte bărbătească acela care îşi aminteşte de feminismul său neîmplinit şi 
porneşte pe calea cuceririi NUMELUI său. Aceasta e vocaţia fundamentală a fiecărui 
Adam, bărbat sau femeie. Adam şi femininul său se înscriu în aceeaşi dialectică în care 


se înscrie şi Tov veRa. Femininul, „umbra” fiecăruia dintre noi, conţine secretul 


117 


NUMELUI nostru. 


Baihui (Gv-20) 


Natural Yin-Yang 


Middle Da 


onception 
(Yin) 


uiyin (Co-1 


Aceeaşi conexiune intensă este activată şi într-o altă variantă de absorbție a qi, 
practica celor Cinci muguri (wuya). Cunoscut din materialele timpurii "Highest 
Clarity”, aceasta serveşte cosmizării corpului prin ingestia energiilor din cele cinci 
direcții şi este, de asemenea, cunoscut sub numele de „metoda de absorbţie a ceții” 
(Robinet 1989, 165 66). Practica începe cu înghițirea salivei în timp ce scandează 
invocaţii la qi-ul original al celor patru direcții. Pe măsură ce adepții se confruntă cu 
direcția, ei îi vizualizează gi-ul în culoarea potrivită. O ceață vagă la început, qi se 
formează treptat într-o minge rotundă, apoi este condensată într-o pastilă. Ca atare, 
adepţii ingerează germenul şi îl ghidează mental către organul său adecvat. În timp, 
corpul adepților este pătruns de gi cosmic și transformat într-un vehicul al energiilor 
universale. 

În fiecare caz, textul specifică, de asemenea, că adepţii ar trebui să treacă limba 
de-a lungul unei anumite părți a buzelor şi a dinților, potrivindu-se cu descântecul. Ar 
trebui apoi să lingă buzele, să clătească gura umplându-l cu salivă şi să înghită. Se 
repetă de trei ori pentru fiecare mugur. Practica este descrisă şi în Taishang yangsheng 
taixi gi jing (Înalta Scriptură Qi despre viaţa hrănitoare prin respiraţia embrionară, DZ 
819), care adaugă: 

Practicaţi întotdeauna metodele qi la miezul nopții, la ora zi sau yin. Rămâneţi 
în poziţie verticală, îmbrăcaţi obișnuit. Activează-ţi Puntea de aur (limba) şi trezeşte 
Strălucirea de jad [respiraţia] pentru a echilibra Iazul înflorit (gura). Clăteşte cu 
Izvorul dulce [saliva] şi fluidele numinoase. și scufundă-le în interiorul gurii. Acolo se 
poate transforma în Arc de jad (salivă rafinată). De aici, trageţi gi la rădăcina limbii, 
înghițiți şi trimiteți-l. 

În timp ce faceți toate acestea, ar trebui să existe un sunet zgomotos atât în gât, 
cât şi în abdomen. Pe măsură ce ghidaţi qi în Câmpul elixirului, este ca un copil abia 
născut şi deja capabil să plângă. Aceasta se numeşte Rădăcina vieţii lungi. Când îţi 
este foame, mănâncă gi-ul spontaneității; când ai sete, bei sucul Iazului înflorit. Atunci 
poți fi pentru totdeauna plin și sătul. (3b_4a) 
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Întreprinsă pe o perioadă prelungită, această tehnică creează în cele din urmă un 
embrion spiritual (lingtai) în interiorul practicantului, un alter ego supranatural care este 
capabil să atragă gi-ul primordial al universului şi să fie hrănit direct de el. "Această 
metodă de absorbţie a qi implică vizualizarea inimii ca și cum ar conţine un copil în 
pântecele mamei. După zece luni este complet, tendoanele şi oasele sunt armonizate și 
suple" (Taixi Jing la). Embrionul spiritual se dezvoltă pe măsură ce şi când practicantul 
se reconectează cu rădăcina sa spirituală (linggen), ultima rămăşiţă a legăturii pe care 
individul a avut-o cu universul în timp ce se afla în pântece şi adesea identificată cu 
limba, explicând astfel mișcările extinse ale limbii din practică. 

De aceea, embrionul spiritual creşte din aceeaşi rădăcină ca şi corpul fizic al 
practicantului, dar este legat îndeaproape de creația primordială. Odată ce embrionul 
spiritual este suficient dezvoltat, practicantul devine unul cu el şi conștiința sa se 
contopesc în el. Adeptul se transformă într-un spirit nemuritor. 


Fuziunea celor cinci muguri creează embrionul 
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6.2. Alchimia indiană 


Alchimia indiană (râsayâna) cuprinde practica yoghină care urmărește să atingă 
unitatea cu brahman, să se întoarcă la puritatea sufletului originar şi să recupereze 
adevăratul sine. Ferm, fix, permanent şi etern, acest sine adevărat este astfel identitatea 
ultimă a persoanei. Iniţial, una cu cel mai profund fundament transcendent al tuturor. 
ființele umane au uitat această identitate prin implicarea lor karmică în lume şi prin 
experiența senzorială a prakrti. Prin Yoga, ele pot recupera stabilitatea înnăscută, 
integralitatea și permanenţa cosmosului din interior şi se pot întoarce la substanța 
esenţială a ființei lor. 


Pentru a face acest lucru, pe lângă practica regulată, ei trebuie să aibă o 
devoțiune puternică faţă de /svara, Domnul, o formă personalizată a lui Brahman care 
poate oferi grație şi sprijin practicantului. Omniprezent şi omnitemporal, el rămâne pur, 
distant şi incomprehensibil, însă în sistemul yoghin "harul divinități este o condiție 
prealabilă necesară pentru răsplata efortului ascetic" (Feuerstein 1980, 4). Isvara este 
iluminarea cosmică înnăscută, coessențială cu sinele cel mai interior, puterea 
personificată care creează, susţine și retrage. Yoga este, prin urmare, esențialmente teistă 
(Eliade 1969, 16). Graţia şi devotamentul sunt factori-cheie pentru reuşită, iar Isvara 
pranidhana, "refugiul în Domnul", este unul dintre cele cinci niyamas, atitudinile 
mentale care trebuie cultivate ca fundament al practicii, care mai includ puritatea, 
mulțumirea, austeritatea și studiul de sine. 


De exemplu, o sutra importantă care este adesea citată printre yoghinii de astăzi 
apare chiar la început: "Yoga este încetarea modificărilor minţii" sau "abolirea tuturor 
stărilor de conștiință" (1.2). |. K. Taimni scrie o explicație de patru pagini despre această 
scurtă frază, insistând asupra fiecărui cuvânt şi ajungând la concluzia că sensul său 
intenționat se referă la depăşirea, prin practica yoghină, a diferitelor stări şi iluzii ale 
minții care sunt condiționate de gunas și deschizând astfel calea spre aprecierea şi 
realizarea lui atman (1975, 6-10). Mircea Eliade consideră că această expresie descrie 
depășirea şi eliminarea treptată a tuturor erorilor, iluziilor şi viselor, apoi a tuturor 
experienţelor psihologice normale şi, în cele din urmă, chiar a tuturor puterilor 
parapsihologice până la încetarea completă (1969, 51). Confirmând acest lucru, textul 
trece la explicarea diferitelor stări de transă în profunzimea absorbției meditative și la 
necesitatea de a depăşi gunas şi de a se identifica pe deplin cu purușa. 

Pentru a ne face o idee asupra tehnicii yoginului vom urmări mai Jos un rezumat 
al cărţii lui Mircea Eliade intitulate „Yoga””. 

Yoga este un sistem filozofic care admite existenţa a trei experienţe: eroarea 
senzorială ce poate fi combătută cu logica, experienţa cotidiană, umană, studiată de 
psihologie şi experienţa ultimă (samadhi), rezultat al meditaţiei şi practicei Yoga. 
Această a treia experienţă se obține prin meditaţia care suprimă funcțiile senzoriale 
printr-un proces respiratoriu special şi care va sluji de vehicul revelaţiei ultime, 
eliberarea (mukti). 

Din eternitate sufletul s-a găsit într-o relație (upadhi) iluzorie cu viaţa mentală, 
yoga fiind metoda de a-l elibera. 

Intrarea în transă prin suprimarea experienţei umane nu este o sarcină uşoară. Ea 
necesită o cunoaştere teoretică şi o practică ce începe cu purificarea, renunţarea şi 
continuând cu meditaţia. 

Cartea a Il-a şi a Ill-a a lui Patanjali'” detaliază acţiunile Yoga practice: 


% Apărută în 1991 la Editura „Mariana”, Craiova cu prefaţă de Constantin Noica. 
122 Pataăjali a fost compilatorul tratatului Yoga Sutra, o colecție importantă de aforisme 
referitoare la practica Yoga. 
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purificări, poziţii corporale, procese respiratorii, meditații prin fixarea obiectelor, 
meditaţie fără obiecte, etc. Vachaspati Misa!% atrage atenţia că trecerea de la starea 
sufletească normală la trăirile psihice proprii meditaţiilor yoginice trebuie să se facă 
treptat şi chiar afirmă că în condiția umană actuală nu mai este necesară decât pentru 
verificarea realităţii şi eficacităţii acestor practici. 

Tehnica Yoga este compusă din opt trepte: înfrânarea (yama), discipline 
(niyama), posturile corporale (asana), reglarea procesului respirator (pranayama), 
emanciparea activităţii senzoriale de obiecte (pratyahara), concentrația (dharana), 
meditaţia yogică (dyana) şi eliberarea (samadhi). 

Ultimile trei elemente din Yoga, concentrația, meditaţia şi eliberarea, sunt 
spirituale pentru că se fac fără ajutor fizic sau fiziologic. De fapt concentrația şi 
meditaţia sunt aspecte ale contemplaţiei finale, a acelei stări de conştiinţă cosmică, 
când se poate percepe sufletul. Acesta nu mai este un act de voinţă ci se petrece pur şi 
simplu. Se anihilează definitiv conştiinţa normală, se separă conştientul de inconştient, 
ceea ce produce o a doua naştere. 

Yoga tantrică este axată pe trezirea energiei Kundalini, pe identificarea acesteia 
cu Zeița şi unirea cu Dumnezeu, etc.. În momentele de maximă concentrare în 
meditaţie, un val de energie se ridica de la baza coloanei vertebrale, prin artera mijlocie 
şi prin inimă, spre cap. Uneori, această energie era asemănată cu un şarpe care se înălța 
prin coloana vertebrală până în cap, unde muşcă într-un punct aflat exact în spatele 
rădăcinii nasului. Muşcătura declanşa un flux extatic de curenţi luminoşi: şapte sute de 
mii de fulgere, cu un bâzâit ca al unui roi de milioane de albine. Adepții se pomeneau 
într-o altă dimensiune, care la început părea a fi un vast ocean de uriaşe valuri 
unduitoare de energie şi lumină. Această formă de Yoga a fost exportată în Tibet şi 
Indonezia . 

Adepții şcolii Sahajiya de realizare spirituală (puternic implantată în Bengal, dar 
a cărei influenţă s-a făcut simțită în toată zona subcontinentală) sunt în căutarea a ceea 
ce ei numesc sahaja şi care nu este altceva decât o altă denumire a stării de kaivalya, 
graţie unei serii întregi de practici împrumutate, în mare parte, din Yoga tantrică 
(difuziunea suflurilor, deschiderea cakrelor, trezirea energiei Kundalini, etc). Accentul 
este pus pe realizarea concretă a uniunii energiei interioare a adeptului (Kundalini, 
considerată ca fiind însăşi Marea Zeiţă) cu Zeul suprem; aceasta este adevărata fericire - 
maha - sukha - care nu este altceva decât Eliberarea. 


123 Vachaspati Mishra a fost un filozof hindus din secolul al IX-lea sau al X-lea din tradiția 
Advaita Vedanta, care a scris bhashya pe textele cheie ale aproape fiecarei şcoli de filozofie hindusă 
din secolul al IX-lea. 
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6.3. Alchimia egipteană 


Alchimia internă egipteană este cuprinsă în Cartea Egipteană a Morților şi 
descifrată magistral de Toni Victor Moldovan în cartea "Programul Terra în Egiptul 
antic". 

Cartea Egipteană a Morților (CEM) este o culegere de texte referitoare la diverse 
etape de metamorfozare a EU-lui scribului Osiris-Ani în biocomputerul genetic (CG) al 
corpului său, sub conducerea genomului străin (Sinele=Antaryamin), desemnat zeu al 
Egiptului antic. 

Prezentarea computerului se face de la bază spre vârf ca şi în alchimia internă 
chineză a Câmpurilor de Cinabru. Fiecare capitol este holografic, adică deține 
informaţia întregului. Ele descriu detaliile de construcție și funcționare a Pomului Vieţii. 
Materia primă este EU-l. El parcurge un traseu în cursul căruia este transformat în 
standardul genetic al SINE-lui (genomul străin), şi apoi, printr-un proces de 
organogeneză inversă, în portaluri spațiu-timp este redus la expresia energetico-genetică 
a zigotului de genom străin. 

Referirile din CEM sunt strict la elementele computerului genetic (corpul uman). 
Alchimiile interne, egipteană, chineză, indiană, europeană, sunt complementare. 

Iată, foarte pe scurt, cele patru nivele de procesare ale CG, pornind de jos în sus: 


1. Blocul măcelăriei. 

Sufletul (EU-I alchimistului) este absorbit în CG prin acest nivel da procesare ce 
este organizat probabil în şapte trepte, după modelul PV al zeilor evreilor. Acest nivel se 
numeşte Ghehenom sau Iad în Biblie/Zohar. 

Sufletul accede probabil, ca şi în PV construit de zeii evreilor, pe nivelul cinci 
din cele şapte. După o scanare sumară este diagnosticat ca fiind compatibil genetic cu 
zeii sau incompatibil. 

Dacă este incompatibil, sufletul este repartizat uneia dintre camerele/treptele 
inferioare ale blocului măcelăriei corespunzătoare gradului de incompatibilitate 
genetică; cu cât este mai incompatibil, cu atât este plasat mai Jos. 

În cazul compatibilităţii, EU-L intră direct la o prelucrare primară pe această a 
cincea treaptă ca şi pe următoarea, treapta a şasea. La acest nivel se decupează o parte 
din memoria pământeană (experienţa de viaţă) şi structurile genetice pe care noi 
pământenii le avem în plus față de genomul străin. Pe treapta a şaptea a acestui nivel de 
prelucrare se face un control genetic în urma căruia se dă cale liberă pentru accesul în 
următorul nivel de procesare. 


2. Amenti 

„Frumosul Amenti" nu este de fapt chiar aşa de frumos, căci i se mai spune şi 
Lacul Dublului Foc. Este corespunzător nivelului de procesare Malchut din Zohar numit 
ŞI „Judecata" sau Luna sau mireasa sau femeia. Este organizat de asemenea în şapte 
trepte/camere. Genetica minimă de admisie pe acest nivel a fost în prima cameră de jos, 
o genetică umană curățată de structuri şi programe nedorite. Genetica de admisie de pe 
ultima treaptă spre nivelul de procesare următor este genetica genomului străin. 

Practic, primele şase trepte/camere din Amenti sunt camere de metamorfozare 
progresivă prin transformări genetice intermediare stabilite prin standard genetic 
caracteristic fiecărei camere. Metamorfozarea se face prin terapie cu undă : genetică 
trimisă din nivelul de procesare superior Duat prin zeul Horus şi din zona laterală 
nivelului Amenti, respectiv dinspre zeul soare Ra. Cei doi zei emit spre zona de 
metamorfozare unde genetice cu semnal structurat genetic, optic şi acustic, realizând 
holograme metamorfozante (am prezentat în introducere cum ouăle de mormoloc au 
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fost silite să producă salamandre). Pe treapta a şaptea din Amenti are loc „judecata", în 
urma căreia EU-I este confirmat că a fost transformat în standardul genetic al SINELUI 
(genomul străin). 


[N 
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LUMEA DE DINCOLO 


DUAT 
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3. Duat 

Nivelul de procesare Duat corespunde nivelului Binah din Zohar, metaforizat ca 
fiind „mila" sau soarele sau bărbatul sau mireasa. Este normal să i se spună „mila” 
deoarece structurile sunt deja ale SINELUI şi nu se mai taie nimic din genetica intrată 
aici. 

Dual este departamentul zeilor superiori, care realizează şi controlul genetic 
amănunţit. Practic, în Duat începe condensarea structurii şi informaţiei genetice a EU- 
lui în portaluri spaţiu-timp-organogeneză inversă sau regresivă în scopul comprimării 
EU-lui într-o singură celulă energetică şi anume, zigotul energetic al SINELUI. Geb 
tatăl şi Nut mama zeilor, Osiris, Isis, Neftis, Horus, îşi au originea aici. Tot de aici, se 
înalță zeul soare Ra deasupra nivelului de procesare Amenti pentru a crea împreună cu 
Horus hologramele metamorfozante. 

Pe ultima treaptă din Duat se află primul bazin cu componente condensate la 
expresia energetică a Embrionului de Aur, echivalent cu al unui făt aflat la circa 3 luni 
de viaţă intrauterină. Din acest bazin componentele (care pot avea foarte mulți ani) 
ascensionează spre ultimul nivel de procesare. 


4. Lumea de Dincolo 

În ultimul nivel de procesare EU-l continuă procesul de condensare prin 
organogeneză inversă ajungând pe rând în bazinul lui Ra şi în final în bazinul zeului 
marcă genetică ATUM. 

Aici sufletul devine expresia genetică energetică a zigotului străin (virusul 
nematur). Această celulă energetică deţine tot programul de organogeneză al viitorului 
virion. 

Zigotul energetic este produsul final al acestui computer uzină. Este oul 
energetic viral şi este echivalentul energetic al ovulului fecundat de spermatozoid. El 
deţine toată zestrea genetică a viitoarei fiinţe. ATUM va fi extras din computerul genetic 
pentru a fi maturizat în exteriorul celulei şi a deveni virion. Părinţii săi, mama şi tatăl 
deopotrivă, sunt reprezentaţi de computerul genetic (EU-I şi Sinele). 


Notă: 


Pentru a urmări zeii porților Seminţei divine în procesul de creare a Embrionului 
de Aur citiți cartea lui Toni Victor Moldovan "Programul Terra în Egiptul antic". 
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6.4. Alchimia europeană 


eprezentantul alchimiei europene este Hermes Trismegistu înfățișat adesea 
R tantul alch te H T tul", înfățișat ad 


cu un trident care reprezintă razele iluminării. Iniţiaţii care îi urmează învățăturile se 
numesc ermetici. Modul de explicare a artei lor este codificat şi este asemănător cu 
"limbajul răsucit" al şamanilor, dar desenele lor sunt foarte sugestive. Ermeticii 
urmăresc trei obiective principale: 
—  transmutația metalelor în aur şi argint (= transformarea bazelor ADN în baze 
ARN virale, sau transformarea personalităţii când EUL este înlocuit cu 
SINELE). 
— crearea unui homunculus!*%, embrion virtual (Embrionul de aur). 
— Obţinerea Pietrei Filozofale (virion). 
Aşa-numitul Opus alchemicum pentru obţinerea pietrei filozofale cuprindea 
şapte proceduri împărțite în: 
patru operațiuni: 
putrefacție, 
calcinare, 
distilare, 
sublimare; 
trei faze: 
soluţie, 
coagulare, 
uniune 


Cele trei stadii fundamentale fiind: 
nigredo - acțiune asupra negrului, materia se dizolvă intrând în putrefacție; 
albedo - acţiune asupra albului, materia se purifică, se sublimează; 
rubedo - acțiune asupra roșului, stadiul final. 


Din textele alchimice rezultă că în Mica Operă sunt realizate elementele 
structurale (Regulus!%%), care împreună compun Regina!” și genomul viral format din 


124 Trismegistul, înseamnă „de trei ori mare”. Hermes Trismegistus a fost asimilat cu zeul Thot 
pentru egipteni, Hermes pentru greci şi Mercur pentru romani, fiind identificat de unii chiar cu Moise. 
Este considerat inventatorul scrisului şi al limbajului, al magiei, al astronomiei şi al alchimiei. 

125 Despre homunculi, făpturi create pe cale artificială de un spagyricus (alchimist), Paracelsus 
afirmă: „Unele fiinţe umane pot căpăta viaţă fără să aibă părinţi naturali. Cu alte cuvinte, asemenea 
fiinţe pot fi create, fără a se mai dezvolta în şi a se naşte din organismul unei femei, ci prin arta unui 
spagyricus experimentat”. (De Natura Rerum, vol. 1) „Crearea de homunculi a fost ţinută până acum 
în mare taină, iar cei care cunoşteau acest lucru erau atât de puţini, încât vechii filozofi se îndoiau de 
posibilitatea ei. Dar eu ştiu că aşa ceva poate fi realizat de arta spagyrică (alchimie) asistată de 
procesele naturale. Dacă sperma, închisă ermetic într-o sticlă sigilată, este îngropată în balegă de cal 
timp de aproximativ patruzeci de zile, şi „magnetizată” corespunzător, ea prinde viaţă şi începe să se 
mişte. După trecerea acestui timp, ea capătă o înfăţişare asemănătoare unei ființe omeneşti, dar va fi 
transparentă şi lipsită de corp. Dacă va fi hrănită artificial cu arcanum sanguinis hominis până ce 
atinge vârsta de patruzeci de săptămâni, şi dacă îi va fi păstrată în tot acest timp în balegă de cal şi la 
aceeaşi temperatură, ea va deveni un copil, cu toate mădularele dezvoltate ca la oricare prunc născut 
dintr-o femeie, numai că acesta va fi mult mai mic. Unei asemenea fiinţe i se spune homunculus, şi 
acest homuncul va creşte, se va dezvolta şi va căpăta educaţie ca oricare alt copil, până când va creşte 
îndeajuns spre a fi înzestrat cu rațiune şi intelect, şi pentru a-şi purta singur de grijă. Acesta este unul 
din cele mai mari secrete, şi se cuvine ca el să rămână o taină până când se va apropia ziua când toate 
misterele vor fi cunoscute” 


126 Denumirea latină pentru rege mic, simbolizat iconic printr-o coroană, pe care alchimiştii o 
foloseau pentru desemnarea metalului „născut” sau „înviat” dintr-un var (calx) încălzit cu cărbune. 
127 În alchimie, Regina este personificarea principiului feminin reprezentat prin Mercur (care are 
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cei doi ARN, adică Regele hermafrodit!'% (Fiul din ortodoxie, Rebisul!%9). Prin căsătoria 
(coniunctio) acestora realizându-se Marea Operă numită piatra filozofală” (Împărăția 
lui Dumnezeu). 

Întregul proces de clonare a virusului se numește, în alchimie, CREAȚIE și 
reprezintă, în general, pătrunderea spiritului (virionului) în materia haotică (celulă) spre 
a-l da o formă (încarnarea Logosului). Creaţia Lumii are o puternică tentă gnostică în 
sensul că este privită ca un act degradant. Este vorba de o decădere a spiritului (genom 
viral) prin îndepărtarea sa de Creator (de virion datorită decapsidării) şi afundarea lui în 
materia tenebroasă, haotică (citoplasma), reprezentând ramura descendentă a inelului 
platonic. 

Alchimiştii greci şi doctrinele gnostice numesc Anthropos, spiritul captat de 
materie, acea anima mundi (suflet al lumii) prezent pretutindeni şi care constituie a/fa şi 
omega operaţiunilor alchimice, omul spiritual,  filius  macrocosmi (fiul 
macrocosmosului), omul interior, etern, (adică genomul străin). 

Alchimistului îi revine sarcina de „salvator” al acestui spirit ascuns şi dormitând 
în materie (genomul străin), forma concentrată a acestei esențe spirituale fiind însăşi 
piatra filosofală. 

Ansamblul procesului de clonare, de realizare a transmutaţiei materiale şi 
spirituale se mai numeşte OPERĂ. Cuvântul Operă poate desemna fie întregul 
Magister!* şi, în acest caz, vorbim despre Marea Operă, fie una din etapele sale. 
Întâlnim astfel "prima operă”, în care materia îndepărtată din piatră (prin decapsidare) 
se află în stadiul de materie viitoare, apoi "a doua operă”, care are ca rezultat final Piatra 
filozofală'*! (Regele şi Regina) ce produce copilul!” (clona genomului străin) şi "a treia 
operă”, care se referă la stadiul de Rebis al materiei (clona imatură a virusului). 

Marea Operă (Opus Magnum) viza în viziunea alchimiştilor mistici un „aur 
interior” (genom viral) ce ar fi făcut strălucitor spiritul desăvârşit al iniţiatului. Mica 
Operă se limita doar la obţinerea argintului (elementele structurale ale virusului). Primul 
secret al Operei era alegerea materiei prime (numai componente virale). Calea urmată 
apoi putea fi umedă, mai sigură dar mai lungă, sau cea uscată, mai pretențioasă, mai 
scurtă, dar cu rezultate nesigure. „Solve et coagula” (dizolvă şi precipită) era maxima ce 


şi caracter androgin), Lună, Argint etc, este principiul pasiv al dualității existenţei. În iconografia 
alchimică, singură, simbolizează faza albedo de obţinere a elixirului alb (Mica Operă). În relaţia cu 
Regele, simbolizează diferite procese alchimice, cum ar fi purificarea (îmbăierea), conjuncția 
(căsătoria) sau mortificarea (putrefacţia). 

128 În alchimie, Regele este personificarea principiului masculin, reprezentat prin Sulf, Soare, 
Aur etc, ca fiind principiul activ al dualității existenţei. În iconografia alchimică, singur, simbolizează 
faza rubedo de obţinere a elixirului roşu (Marea Operă). În relaţie cu Regina, simbolizează diferite 
procese alchimice cum ar fi purificarea (îmbăierea), conjuncţia (căsătoria) sau mortificarea 
(putrefacţia). 

129 Creatură paradoxală, nici bărbat, nici femeie, dar concomitent bărbat şi femeie, simbol al 
viitoarei pietre filosofale rezultată din unirea Sulfului cu Mercurul, a Regelui cu Regina, din 
coniuncţia Soarelui şi Lunii. Simbol al unităţii androgine, punct de plecare şi întoarcere al principiilor 
dualiste figurate ca bărbat şi femeie. Este o analogie cu mitologicul Hermafroditus, rezultat din unirea 
zeului Hermes-Mercur cu zeiţa Afrodita-Venus. Figurat cel mai adesea cu un corp şi două capete, 
Rebisul este materia în stadiul albedo, unirea fixului cu volatilul, primul decoct al spiritului mineral cu 
corpul său. În alchimia mistică, Androginul semnifică transcendere a sexualităţii, o unitate primară, 
originară care conţine în ea opoziţia latentă, potenţială, nemanifestată a sexelor opuse. 


130 Magisteriul este ansamblul operaţiunilor care conduc spre obţinerea practică a pietrei 
filozofale. Mai înseamnă şi operaţiunea alchimică reușită. 
131 Piatra filozofală desemnează produsul finit al operei alchimice. Mai este denumită şi aur 


alchimic. Acţionează ca un catalizator şi doar câteva grame din această substanță sunt de ajuns pentru 
a înfăptui Marea Operă. 

132 Simbolizează Piatra filozofală sau culoarea roşie. Este reprezentată şi de pasărea Phoenix ce 
simbolizează şi nemurirea alchimică. 
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sugera gruparea principalelor operaţii alchimice. 

Imaginea de mai jos prezintă o simbolizare a clonării virusului. În partea de sus, 
cei doi Acizi ribonucleici virali au trei reprezentări: prima este sub forma unui vultur cu 
două capete care privesc în direcţii opuse. A doua sub forma a doi șerpi încolăciţi sub 
forma semnului infinit pentru a sugera nemurirea. 


În partea de jos, androginul de sus este despărţit în două sexe sub forma celor 
două catene ADN reprezentate de doi şerpi spiralaţi. Procesul alchimic este simbolizat 
de cei doi vulturi: unul argintiu şi unul roșu, de cele trei movile de la baza Pomului 
cunoașterii Binelui și Răului (care pot simboliza cele trei enzime virale sau cele trei 
etape alchimice: nigredo, albedo, rubedo) și de căsătoria Soarelui cu Luna. Scopul este 
clona virusului reprezentată de sfera roşie. 

Solomon Trismosin a reprezentat în Splendor Solis, sec. al XVI-lea, cele trei 
secvenţe: nigredo, albedo şi rubedo, astfel: 
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A 


In primul desen vedem faza nigredo: 


Sus: Domină Jupiter aflat într-un car tras de doi păuni (cei doi acizi ribonucleici), roţile 
carului său având semnele zodiacale ale Peștilor şi Săgetătorului. 

Centru: Fiola (celula) este dominată de culoarea neagră, procesele alchimice de 
fermentare şi volatilizare fund simbolizate de cele trei păsări purtând culorile fazelor 
principale: nigredo (în desfăşurare), albedo şi rubedo, în perspectivă. 

Lateral şi jos: scene alegorice tutelate de Jupiter: vânătoare, încoronare (puterea 
imperială consfinţită de papă), întocmirea unor acte oficiale (moşteniri, afaceri). 


În al doilea desen vedem faza albedo: 


Sus: Domină Mercur având în mână caduceul, şi conduce un car tras de doi cocoşi. 
Roţile carului său au însemnele zodiacale ale Fecioarei şi Gemenilor. 

Centru: Fiola/oul filosofic (celula) conţine imaginea Reginei, simbol al fazei albedo (a 
fost clonat ARN-ul femenin). Se consumă operaţiile alchimice de exa/rație şi 
fermentare. Este stadiul la finalul căruia se poate face transmutarea în argint a oricărui 
metal ordinar (Mica Operă). 

Lateral şi jos: scene alegorice specifice lui Mercur: prosperitate obținută din comerţ, 
călătorii, ocupaţii lucrative, preocupări ştiinţifice şi de artă (muzică), mercantile şi de 
navigaţie. 


În al treilea desen vedem faza rubedo: 


Sus: Domină Luna (zeiţa Diana) al cărei car este tras de două naiade sau nimfe. Roţile 
carului au semnul zodiacal al Racului. 

Centru: Fiola/oul filosofic (celula) conţine imaginea Regelui îmbrăcat în purpură, cu 
însemnele puterii, simbol al pietrei filozofale. Este ultima fază a Operei, stadiul rubedo, 
când se consumă operaţiile de fermentare şi augmentare pentru obţinerea pudrei de 
proiecţie, a tincturii roşii care transmută în aur orice metal, vindecă bolile şi prelungeşte 
nedefinit tinereţea şi viaţa activă. 

Lateral şi jos: scene alegorice patronate de zeița Diana: vânătoarea călare, cu şoimii sau 
cu arma; pescuitul cu undiţa sau năvodul (se adună componentele virusului). 


Pentru aceste faze, cât şi pentru etapele intermediare există zeci de desene foarte 
sugestive, încât cuvintele sunt de prisos pentru cei care înțeleg alchimia interioară şi 
simbolurile ei. 


Redau mai jos Opera alchimică ca arbore cu 12 sau 7 operaţiuni: 


a 2 
a 


EPIEESER —i A Fogg 
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Vedem imaginea familiară a balonului (simbolizând corpul uman) cu gât larg şi 
vârf castelat sau mai degrabă sub formă de coroană, indicând faptul că acolo se 
manifestă Arta Regală (alchimia). În partea de sus a recipientului este un text ce 
menţionează că "experiența este o dovadă”, iar în partea de jos este un scut pe care 
apare un dragon roşu, cu referire la scopul Operei alchimice: dragonul înaripat = virusul 
asamblat dar nematurizat. 

În interiorul balonului se iniţiază o mişcare circulară impulsionată de o pasăre 
Phoenix (un alt simbol al virusului) aflată în stânga şi un dragon înaripat aflat în dreapta 
şi etichetat ca "balaurul își mănâncă coada" (genomul viral intrat în "malaxorul” 
celular). Mişcarea circulară, indicată de dubla linie întreruptă, este susținută de Soarele 
şi Luna din stânga simbolizând prin suprapunerea lor că este vorba de genomul ADN- 
ului celulei şi de Soarele din dreapta simbolizând genomul viral. 

Deasupra părții superioare a recipientului sunt şapte baloane mici (module 
virale), aşezate de-a lungul unei linii care la ambele capete se termină într-un balon. O 
pasăre albă (simbol al virusului) este în faza de turnare a unui lichid roşu din două 
baloane (cei doi ARN virali), care se vor transforma, întâi în două păsări albe şi apoi, 
într-o figură feminină, numită "soția albă (ARN-ul viral feminin) a leului" şi un Leu 
reprezentând ARN-ul viral masculin, adică "puterea virusului”. Mişcarea circulară 
produce decuparea celor patru membre ale femeii, împreună cu ceea ce par a fi picături 
de sânge (ploaia fecundatoare a cerului, sângele lui Hristos) şi este simbolizată şi de 
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cele două păsări albe (poate pelicani) aflate pe spatele femeii în poziţia "balaurului care 
îşi mănâncă coada”. Toate componentele imaginii indicând intrarea în circuitul de 
clonare a virusului prin utilizarea organelor interne simbolizate de cinci filozofi plasați 
în jurul balonului şi etichetaţi, începând din stânga: descompunem (dezmembrarea 
genomului viral în module), putrezim (descompunerea modulelor în elemente chimice 
virale), sublimăm (clonarea elementelor chimice virale), împărțim (repartizarea 
elementelor chimice clonate pe module virale) şi unim (asamblarea modulelor de virus 
clonate). 

Despre leul aflat în recipient, menţionăm că în textele alchimice este prezentat în 
cel puţin trei ipostaze, funcţie de etapa de clonare a virusului pe care o simbolizează (leu 
devorând soarele, lupta dintre doi lei, unul fără aripi =ADN şi unul cu aripi=ARN viral 
şi leul în două culori cu izvor pornit din gură). 


În ELEAZAR,Uraltes chymisches Werk (1760) este reprezentat Ouroborosul 
printr-un balaur fără aripi =ADN și unul cu aripi=ARN viral. 


În cele patru colturi: simbolurile celor patru elemente. 

Există un text în Aurora Consurgens care spune: "A fost un drum prin Marea 
Roşie , fără obstacol (penetrare), căci această mare mare (citoplasma) a zguduit stânca 
(virusul), iar apele metalice (senomul viral) au curs afară din ea” (vol. 14/3, pg. 373). 

C.G. Jung analizând ”Viziunile lui Zosimos” precizează că la acesta cât şi la 
alchimiștii de mai târziu capul are semnificaţia ”rotundului” (virusului), a așa numitului 
element-omega (substanța arcan sau a transformării), decapitarea însemnând 
"extragerea substanţei arcan (genomul viral)”. 

În ”Poimandres”, primul tratat din ”Corpus Hermeticum”, se spune că 
Demiurgul a trimis pe Pământ un vas umplut cu spirit (capsida virală), pentru ca cei ce 
năzuiesc spre o conştiinţă mai înaltă (să devină viruşi) să se poată boteza în el. 

Alegoria îmbăierii Regelui şi Reginei semnifică spălarea Sulfului şi Mercurului 
înaintea unirii lor fizice sau mistice. Dizolvarea aurului (Regelui) şi argintului (Regina) 
în vederea purificării lor. 
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CRAI EI Ia 


mei - Meat dai Dire ada e so rară N 
== DI Pe re re o 


Baia alchimică în prezenţa crinilor'* (Mylius, "Philosophia reformata ” - 1622) 


Căsătoria alchimică viza unirea dintre principiile masculin / feminin, activ / 
pasiv simbolizate prin Sulf - Mercur, Rege - Regină, Soare - Lună ş.a.m fructul 
căsătoriei urmând să fie piatra filosofală simbolizată prin Rebis. 


sa Cor TUS, sreiRATi 3 


43 
Co 


Fiul sau Rebisul, creatură paradoxală, nici bărbat, nici femeie, dar concomitent 
bărbat şi femeie, simbol al viitoarei pietre filosofale (clonă virus) rezultată din unirea 
Sulfului cu Mercurul, a Regelui cu Regina, din conjuncţia Soarelui şi Lunii (a celor doi 
ARN virali). Simbol al unităţii androgine, punct de plecare şi întoarcere al principiilor 
dualiste figurate ca bărbat şi femeie. Este reprezentat în "Rosarium philosophorum ”, 
manuscris, sec. al XVI-lea, astfel: 


133 Simbol al purității fizice şi spirituale. Reprezintă faza de albedo a Operei, adică obţinerea 
elixirului alb. In alchimia mistică simbolizează desăvârşirea spirituală, dobândirea pietrei filosofale. 
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Rebisul are pe cap coroană cu stea, simbol al virusului pe care-l reprezintă şi 
poartă un costum în culorile stadiilor alchimice: negru (nigredo), alb (albedo), galben 
(citrinas), roşu (rubedo). În mâna dreaptă ţine o cupă (simbolul Graalului şi a celulei) 
din care ies trei capete de şerpi (două catene ADN şi o catenă ARN). În spate, se află un 
Leu şezând (simbolizând că ADN-ul a fost îmblânzit), lateral Pelicanul (simbol al 
sacrificiului Hristic prin hrănirea puilor cu propriul sânge, dar şi simbol al pietrei 
filozofale) şi arborele cu sori (etape ale clonării parcurse de ARN-ul masculin), 
simboluri ale Operei şi Lapisului. 

În cartea ”Buch der heiligen Dreifaltigkeit” (Cartea Sfintei Treimi), unul dintre 
cele mai vechi manuscrise alchimice cu ilustrații emblematice, creată în jurul anului 
1410 - 1419 şi care a influențat mai târziu serii precum ”Rosarium filosophorum” 
(1550), este reprezentat un Rebis cu un paloș în mână şi o alta încadrat de doi arbori. 


Arborele cu sori roşii este Marele Magister (Marea Operă de preparare a 
proteinelor structurale) şi cel cu /unule albe Micul Magister (Mica Operă de preparare a 
proteinelor nestructurale). Fiecare soare sau lună de pe arbore reprezintă o operaţie 
alchimică. Dragonul de la picioarele Rebisului este un Ouroboros, cel care închizând 
circuitul clonării dă viaţă Rebisului şi sevă arborilor alchimici. Piciarele Rebisului se 
sprijină pe o piatră ruptă în două, simbolizând cei doi acizi ribonucleici din componența 
virusului. 

Heinrich Khunrath reprezintă virusul în curs de asamblare, în  Sapientiae 
Aeternae, 1609, ca pe un spaţiu închis de o serie de pereţi, cu o curte exterioară. 
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Ea poate fi descrisă ca o fortăreață heptangulară cu douăzeci de porți şi un portal 
deschis în partea de jos. Cele douăzeci de porți care nu permit intrarea în spaţiul central 
sunt fiecare etichetate cu o dezamăgire şi o încercare zadarnică. Astfel, de exemplu, 
unul este etichetat ca "arderea broaștei râioase şi lucrarea salamandrei”, unul ca 
”bazilisc pentru transmutarea argintului în aur”, altul cu "Încercarea de a face 
Universul”. Singura intrare posibilă este prin cărarea îngustă a adevărului prezentată în 
partea de jos. 


e 
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Adeptul care caută înțelepciune trebuie să traverseze podul ce duce la portalul 
care păzeşte intrarea în cetate. Eticheta "non omnibus" (nu pentru toţi) este înscris pe 
frontonul său. Deasupra este un dublu Ouroboros cu doi dragoni înaripaţi, care cuprind 
un simbol aparent construit din glifele celor şapte metale planetare. 

Odată ajuns în cetate, căutătorul aspirant este abordat de doi filozofi cu pumnale 
scoase, vorbind fraze în latină şi ebraică despre sfaturi şi avertismente. Partea căii pe 
care o traversează este "tinctura pentru alb şi roşu" şi "diferite detalii". Vedem acest 
aspirant pe genunchi privind la marele munte central. În piscina de la baza ei se află 
Soarele și Luna şi în centru un mic dragon care păzeşte intrarea într-o peşteră. Pe partea 
de sus a acestui munte este un dragon mai mare cu aripi, deasupra căruia este triunghiul 
plin de lumină al Trinității. Pe Cap scrie "Gloria", pe gât "Sapientia", pe aripa din 
stânga scrie "viață lungă", în timp ce pe cealaltă scrie "bogăția", cele două atribute 
principale ale Pietrei filosofilor, aşa cum le-au văzut cercetătorii moderni. Pe limba 
dragonului scrie "Agua Vita" apa de vindecare a vieţii, un alt atribut al pietrei. 

Textul de pe munte afirmă: "Fără mine nu poți face nimic cu Piatra Filosofală, 
materia primă universală, Fiu al artei. Eu sunt marele Elixir pentru tine, felul 
adevărului şi a vieții ". 

Fortăreaţa are legătură şi cu simbolismul triplei incinte druidice, partea centrală 
corespunzând "fântânii de învăţătură” despre care vorbeşte Dante, iar cercul exterior 
indicând un sfârșit de ciclu. Desenul, în ansamblu, reprezentând Ierusalimul ceresc. Este 
echivalentul Seminţei divine descris Ashe Bethsheba. 


În tratatul Rosinus ad Sarratantum se spune: "Cine mă ia, adică sublimează, pe 
mine, care conțin materia lunii şi a mercurului, de la locul său şi leagă pe iubitul meu 
(genom viral), grăsimea soarelui, de mine, umiditatea lunii ... ne vor regenera la o nouă 
viață, prin care de acum în colo nu va mai fi moarte” (vol. 14/3, pg. 269). 


133 


În teoria patristică se spune că omul interior regenerat, fiul Lunei-Ecclesia şi a 
lui Sol-Christus, constă din cele patru elemente (adenină, citozină, guanină şi uracil) din 
soare şi lună (vol. 14/3, note pg. 380). 

În vol. 9/2, pg. 104, al lui C. G. Jung se spune: Oricine posedă Sfântul Duh 
(gena POL a virusului) devine o piatră, o nova rupes, conform îndemnului: "Și voi 
înșivă clădiți-vă, ca pietre vii”, iar construcția turnului fără rosturi (capsida = biserica) 
va fi din pietre vii (asemănătoare modulelor civilizaţiei Borg). Sabatul este ziua în care 
omul se adună (autoasamblează) din nou în Dumnezeu (virus) şi primeşte lumina ce 
aparține de cognitio matutina (vol. 13, pg. 207), căci, aşa cum spune Hippolytos, "ru ai 
devenit Dumnezeu” (vol. 13, pg. 267). 

% 
NOTĂ: 

Prin intermediul Bibliei, în alchimia europeană a pătruns şi alchimia evreiască 
(cuprinsă în Zohar), devenită mai inteligibilă prin Annick de Souzenelle, începând cu 
prima ei carte "Simbolismul corpului Uman". O reprezentare schematică a acestei 
alchimii interne apare în imaginea de mai jos. 
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Cap. 7. CONDUCEREA NON-UMANĂ A UMANITĂȚII 


In cartea "Percepțiile unui nonconformist", David Icke prezintă o aşa zisă Lume 
nr. | şi o lume nr. 2 şi, evident, un OM nr2. 


Lumea nr. | 

Lumea nr. | cuprinde astăzi pe cei săraci sub aspect economic, meseriașii şi 
mulțimea agricultorilor (toți având în comun lipsa din genomul lor a instrucţiunilor de 
clonare a genomului străin parazit). În vechime formau Casta Sudra (casta servitorilor). 
Ei conjugă verbul A AVEA şi sunt exploataţi de cei numiţi "iluminaţi”, prin "cozi de 
topor" pregătite special. 

"Iluminaţii” cunoscuți drept "Oculta Mondială", cuprinzând persoanele cu 
genomul străin activat, controlează educaţia şi programarea perceptuală a oamenilor 
pentru a-i menţine într-o stare de adormire și ignoranță. Ei manipulează și programează 
profesorii, academicienii şi alte persoane-cheie în societate pentru a perpetua acest 
sistem. Procesul de programare începe încă de la o vârstă fragedă, prin transferul de la 
părinți, care au fost ei înşişi supuşi acestei programări, către copiii lor. Deşi părinții 
acționează cu bune intenţii, ei fac astfel pentru că programul le dictează acest lucru. 
Ulterior, la vârsta de 3-4 ani, are loc o tranziţie majoră de la programarea parentală la 
programarea de stat, în mediul şcolar, unde profesorii şi academicienii, care deja au fost 
programaţi perceptual, transmit această programare generaţiilor următoare. Cei care se 
opun sunt marginalizaţi și carierele lor sunt distruse (de exemplu, profesorul Maximo 
Sandin, care susţine că avem în noi și un genom străin, a fost forțat să se pensioneze), în 
timp ce copiii care se împotrivesc sunt etichetaţi drept "copii cu probleme" şi riscă să 
primească tratament cu medicamentul Ritalin, cu efecte secundare periculoase precum 
aritmia cardiacă, atacul de cord, încetarea creşterii, gânduri suicidare etc). 

Acest supracontrol este necesar deoarece omenirea nu ar accepta de bună voie 
extincția ce o aşteaptă după ce va reuşi clonarea civilizației-parazit şi va crea roboții 
inteligenţi ce o va înlocui. 


Lumea nr. 2 

Oamenii din această lume conjugă verbul A FI. Sunt puțini şi trăiesc adesea la 
marginea comunităților, sunt singurii care reflectă o stare anterioară a umanității 
(Civilizaţia-parazit) în care omul nu era încă proiectat în afara lui însuşi. Toţi au urmat 
cu succes o cale spirituală de "iniţiere”. 

Ei au alcătuit o reţea globală de societăţi secrete şi grupuri subversive sau 
semisecrete numită Oculta Mondială care dictează direcţia în care este orientată 
societatea prin intermediul guvernelor, al corporațiilor şi al autorităților de orice fel. 
Societăţile secrete sunt ocultate cu un motiv foarte precis. Membrii lor doresc să 
păstreze secrete cunoaşterea şi tehnologiile pe care le dețin în beneficiu propriu (pentru 
transformare în roboți de tip Borg), pentru iniţiaţi lor. 


Cunoaşterea obținută prin Revelaţie şi ținută secretă de Lumea nr. 2, , include (a) 
planul malefic al înrobirii omenirii prin instaurarea unei dictaturi globale centralizate şi 
(b) natura realităţii şi a vieţii însăşi. Cea din urmă (b) vizează de fapt ascunderea 
realității prin promovarea şi impunerea a tot felul de teorii care modelează incorect 
realitatea, ceea ce permite planului ascuns de subjugare a omenirii (a) să prevaleze». 
Modul în care Oculta Mondială manipulează şi interacționează cu populaţia poate fi 
comparat cu felul în care un păianjen îşi prinde prada în pânza sa abil întinsă. 
"Păianjenul" se află în centru, în umbră, de unde acţionează de la distanţă şi îşi impune 
voinţa prin intermediul pânzei, fiecare fir fiind reprezentat, analogic vorbind, în Lumea 
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nr. 2, de o societate secretă, un grup satanic sau semisecret, iar în Lumea nr. |, de 
guverne, agenţii guvernamentale, forțe de ordine, corporaţii, sistemul bancar, 
conglomerate media şi companiile tehnologice din Silicon Valley (toate "cozi de 
topor”). Păianjenul şi pânza lui leagă şi coordonează toate aceste organizaţii, astfel ca 
ele să conlucreze în vederea aceluiaşi rezultat global (clonarea Civilizaţiei-parazit), în 
timp ce populaţia, neavizată, le vede doar ca pe nişte entităţi separate care lucrează în 
mod independent. La nivelul pânzei, guvernele, sistemul bancar, corporaţiile, mass- 
media, companiile din Silicon Valley, Organizaţia Mondială a Sănătăţii reprezintă 
simple agenţii ale aceleiaşi forțe şi lucrează în nucleele lor interioare ca un singur 
organism. Țări, corporaţii, instituţii, organizaţii şi oameni aparent fără legătură sunt de 
fapt în aceeaşi echipă şi îndeplinesc, cu o perseverenţă demnă de o cauză mai bună, fără 
să ştie, clonarea Civilizației-parazit. 

Firele pânzei care se află în imediata apropiere a păianjenului reprezintă în mod 
analogic cele mai secrete şi mai exclusiviste societăţi secrete, iar apartenenţa lor este 
limitată în mod categoric la cercul interior al Ocultei Mondiale, ce este destinat doar 
celor cu genomul străin activat şi care, de cele mai multe ori, sunt moştenitorii anumitor 
linii genealogice. De aceea, puţinii oameni care dictează direcția societății umane şi 
schimbarea ei apar în societăţile secrete precum - francmasoneria, organizaţiile 
cavalerilor templieri, ale cavalerilor de Malta, Opus Dei, sanctuarul interior al Ordinului 
iezuit şi altele asemenea. Observăm cât de multe sunt legate de Biserica Catolică care a 
fost înfiinţată ca o modernizare, o "rebrenduire" a "Bisericii" relocate a Babilonului, iar 
Oculta Mondială care impune tirania globală de astăzi îşi are originile în Babilon şi 
Sumer, în Irakul din zilele noastre. 

De exemplu, Clubul de la Roma, împreună cu alții, a inițiat manipularea 
schimbărilor climatice, iar sub pretextul lor au fost semnate "acorduri verzi" care 
încurajează centralizarea puterii globale. Aceste organizaţii de top, inclusiv diverse 
"grupuri de consultanță", coordonează politici globale la nivelul liderilor politici, de 
afaceri, serviciilor de informaţii și media. Cu toate acestea, doar câțiva oameni selectați 
ştiu întregul tablou, în timp ce alţii sunt ţinuţi în întuneric şi li se dezvăluie doar 


informaţii necesare intereselor celor din elita puterii. Structura societăţilor secrete 
serveşte drept exemplu perfect al acestui principiu. Astfel, majoritatea francmasonilor 
nu ajung niciodată la nivelul superior al ultimelor trei "grade" (de cunoaştere), când de 
fapt există 33 de grade oficiale ale Ritului Scoţian. Iniţiaţii se califică pentru următorul 
"compartiment" sau grad superior doar dacă cei de la acel nivel aleg să le permită 
aceasta. Cunoştinţele li se atribuie, cu precauţie, doar celor consideraţi "siguri” ( 


). 
Subdiviziunile pânzei oglindesc, în temă şi structură, corporaţiile transnaţionale care au 
un sediu central undeva în lume, sediu care dictează tuturor filialelor din diferite ţări. 
Filialele operează în metodologia şi brandingul lor după acelaşi plan şi aceeaşi politică 
dictată de la nivel central, în urmărirea unor scopuri particulare. Urzeala Ocultei 
Mondiale funcționează în acelaşi mod. Fiecare ţară are propria sa reţea, ca o filială a 
celei globale. Acestea au sarcina de a impune voinţa "păianjenului" şi a pânzei globale 
în ţara lor. Rețelele subsidiare controlează şi manipulează sistemul politic naţional, 
fiinţele, corporaţiile, mass-media, sistemul medical etc. pentru a se asigura că acestea 
urmează agenda Ocultei dictată la nivel global. 
* 

Nucleul interior al Ocultei se află în vârful ierarhiei piramidale a societăţii 
umane. Acesta îşi impune voinţa - agenda sa pentru întreaga lume - la nivelul imediat 
inferior, care consimte la această impunere. Acest nivel impune apoi voinţa Ocultei la 
nivelul de sub el, care consimte şi o impune mai departe nivelului următor. Curând apoi 
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întâlnim niveluri în ierarhie care nici măcar nu au idee că există o Ocultă Mondială, dar 
procedura de impunere şi de consimţământ continuă în josul piramidei în acelaşi mod. 
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Omul nr. 2 

În 1990, filosoful Max More a pus bazele transumanismului modern dându-i o 
nouă definiție: „7ransumanismul este o clasă de filosofii care caută să ne îndrume către 
o condiţie postumană!**. Deci transumanismul este o etapă de tranziţie de la uman la 
nonuman, de la celulă la virus, de la biologic la nebiologic (să nu uităm că virusul este 


un cristal, o piatră). 


În cartea “Trans-evoluţia: Veacul distrugerii umanităţii”, Daniel Estulin'* 


alcatuieşte un scenariu convingator şi înfricoşător pentru sfârşitul lui Homo Sapiens, pe 
măsură ce noile tehnologii permit modificări genetice, înlocuiri bionice şi conexiuni 
neurale artificiale, nanometrice. Nu evoluam într-o nouă specie, ci creăm o nouă formă 
de viaţă, care îmbină ştiinţa materialelor cu biologia. Este captivant şi înfricoşător, iar 
implicaţiile sunt vaste. 

Necazurile consemnate de Daniel Estulin, sunt dinadins create de grupări 
„conspiraționiste”, pentru a împinge omenirea în epoca postumanistă a singularităţii 


134 Noţiunea de Postuman este un concept originar din domeniile science fiction, futurologie, 
artă contemporană şi filosofie care înseamnă literalmente o persoană sau o entitate care există într-o 
stare care nu este umană.  Postumanul nu trebuie confundat cu transumanul (omul întărit 
nanobiotehnologic) şi cu definițiile înguste ale postumului ca transcendenţă sperată de materialitate. 
Noţiunea de postuman apare atât în postumanism cât şi în transumanism, dar are o semnificație 
specială în fiecare tradiție. Postumanul este noul homo sapiens care a suferit schimbări fiziologice 
considerabile (schimbări ce ar putea să nu fie rezultatul evoluţiei naturale, ci al unei evoluţii ghidate 
în mod direct de inteligenţa umană sau de noile tehnologii). 

135 Daniel Estulin este un scriitor şi jurnalist rus, născut în Lituania. Este unul dintre „vânătorii” 
grupului Bilderberg. Cele mai cunoscute cărţi ale lui sunt „Adevărata poveste a Grupului Bilderberg” 
şi „Stăpânii din umbră”. 
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tehnologice, în vederea realizării celei mai fantastice bijuterii a creaţiei, adică a 
virionului. Deci singularitatea tehnologică este de fapt o miniaturizare totală a mediului 
ŞI o conservare a cărămizii vieţii care este ARN-ul viral. 

% 

"Sinele", eternul şi infinitul "Sine", este creat de către genomul străin, iar "Eul" 
este creat de ADN şi se manifestă prin creier sub formă de conştiinţă. "Sinele" se 
desprinde de trup atunci când survine ceea ce numim "moarte", pentru a ne continua 
existenţa eternă în alte tărâmuri ale realităţii, în nelimitarea infinitului sau în biblicele 
"multe locaşuri în casa Tatălui Meu" (Civilizaţia-parazit). Etichetele unei vieți umane, 
bărbat, femeie, transsexual, negru, alb, brun, naţionalitate, circumstanţe şi venituri nu 
reprezintă cine suntem în cazul celor care activează genomul străin de tip ARN. Ele sunt 
ceea ce experimentează acest genom străin într-o scurtă conexiune cu o bandă de 
frecvenţă pe care o numim "umană". "Sinele" este conştiinţa care trăieşte acea 
experienţă. Oculta şi stăpânii săi non-umani (Civilizaţia-parazit) încearcă să-i convingă 
pe cei care nu au posibilitatea să activeze genomul străin inserat de Civilizaţia-parazit, 
prin intermediul instituţiilor de "educaţie", ştiinţă, medicină, mass-media şi guvern, că 
ceea ce experimentăm este chiar ceea ce suntem. Este atât de uşor să controlezi şi să 
dirijezi percepţia ce este captivă în iluziile dezorientate ale celor cinci simţuri, fără radar 
extins. Ei se vor percepe pe ei înşişi ca fiind "micul eu", fără nicio putere de impact 
asupra vieţii şi a lumii. Ei vor preda puterea lor, pe care nici nu cred că o au, autorităţii 
sub toate formele sale, care o va folosi pentru a-i controla experiența şi implicit 
existenţa, dirijând-o pentru realizarea scopului Civilizaţiei-parazit: replicarea. Cu toţii 
avem "marele eu = Sinele", eul infinit, dar nu toţi pot să-l activeze dacă nu au primit la 
naștere "instrucțiunile de clonare”. Cei care au aceste instrucțiuni sunt depistaţi prin 
inițierile practicate de societățile secrete, unde ajung printr-un imbold de nestăpânit 
provocat de acest genom străin. Cei care trec testul şi se autoidentifică cu conştiinţa 
care experimentează aceste identități umane, vor fi promovați şi vor primi misiuni în 
cadrul Ocultei. 

Ceilalți sunt folosiți de Ocultă prin subdivizare în grupuri mai mici pentru a fi 
controlaţi şi dirijaţi mai uşor. O universitate din Statele Unite foloseşte următoarea listă 
de litere pentru a descrie identitatea studenților: LGBTTQQFAGPBPBDSM sau 
lesbiene, gay, bisexuali, trans-gender, transsexuali, queer, interogativi, flexuali, asexuali, 
gen-derfuck, poliamoroşi, bondage/disciplină, dominaţie/supunere ŞI 
sadism/masochism. 

Realitatea pe care o experimentează cei fără genomul străin activat nu seamănă 
deloc cu realitatea aşa cum este ea de fapt, la fel cum realitatea pe care o 
experimentează oamenii în jocurile de realitate virtuală nu este realitatea în care trăiesc 
cu adevărat. Jocul este doar o sursă decodificată de informaţii care pare a fi o realitate. 
Lumea noastră este, de asemenea, o construcţie informaţională - o simulare creată de un 
ADN uriaș şi invizibil. De aceea, în forma sa de bază, realitatea noastră este un câmp de 
unde de informaţii asemănător cu cel al Wi-Fi-ului. Cele cinci simţuri decodifică 
informaţiile din câmpul de unde în informaţii electrice pe care le comunică creierului 
pentru a le decodifica în informaţii holografice (iluzorii, "fizice”). Diferite părți ale 
creierului se specializează în decodarea diferitelor simţuri, iar informaţiile se contopesc 
într-o realitate care pare a fi în afara noastră, dar care, de fapt, este interiorizată de creier 
şi de structura genetică în general. 

ADN-ul nostru, fragment din ADN-ul hologramă uriaș şi suport invizibil al 
universului, este un receptor-transmiţător de informaţii şi o parte vitală a acestui proces 
de decodificare şi a conexiunii organismului cu alte realităţi. Gândiţi-vă la calculatoare 
care decodifică Wi-Fi. Aveţi informaţii codificate într-un câmp de radiaţii, iar 
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computerul decodifică aceste informaţii într-o formă foarte diferită pe ecran. Nu putem 
vedea Wi-Fi-ul până când informaţia sa nu se manifestă pe ecran, iar informaţia de pe 
ecran se află în interiorul computerului şi nu în exterior. 

Creierul decodifică - doar 40 de informaţii ("senzaţii") dintr-un potențial de 11 
milioane pe care le primim în fiecare secundă. Atunci când poţi percepe doar o fracțiune 
aproape infimă din realitatea infinită, există întotdeauna mai mult de ştiut, enorm de 
mult. Filosoful grec antic Socrate avea mare dreptate atunci când spunea că 
înţelepciunea constă în a fi conştienţi de cât de puţin ştim. Experimentăm o lume fizică 
a solidităţii, care nu este nici fizică, nici solidă şi o lume a depărtării când totul este 
conectat. "Ştiinţa" controlată de Ocultă respinge aşa-numitul "paranormal" şi toate 
fenomenele legate de acesta, când "para"-normalul este de fapt perfect normal şi explică 
presupusele "mari mistere" care năpădesc conştiinţele cu pregătire aşa-zis ştiinţifică. 
Există un motiv pentru aceasta. O "conştiinţă ştiinţifică”, în termenii vehiculaţi de 
curentul informaţiilor oficiale, este de fapt o conştiinţă îngustă, materialistă, o conştiinţă 
cu cinci simţuri întemniţată în percepțiile senzoriale: a vedea, a atinge, a auzi, a mirosi 
şi a gusta. Fenomenele şi experienţele care nu pot fi explicate în acest mod lasă 
"conştiinţa ştiinţifică" dezorientată, iar regula este că, dacă nu poate explica de ce se 
petrece ceva, atunci, prin definiție, nu se poate petrece. 

Totdeauna ezoterismul a fost secret şi transmis pe cale orală, tocmai pentru ca 
"micul eu" (creat de ADN) să nu afle de existenţa "marelui eu" (creat de genomul străin 
de tip ARN, deghizat în ADN prin transcriptază inversă). Acum, când controlul a fost 
preluat de către Civilizația-parazit, secretul nu mai trebuie păstrat ci dimpotrivă 
răspândit pentru depistarea tuturor celor care posedă "instrucțiunile de clonare", și de 
aceea suntem bombardaţi pur şi simplu cu o enormă cantitate de literatură ezoterică. 

% 

Venirea şi plecarea agenţilor Ocultei de-a lungul secolelor şi chiar a miilor de ani 
a fost coordonată pe toată această perioadă, transpunând în realitate planul lor de-a 
lungul mileniilor. Textele religioase şi în culturile antice se referă la o forță non-umană 
care manipulează societatea umană din ascuns. Creştinismul numeşte această forță 
Satana, Diavolul şi demonii; Islamul se referă la Jinn sau Djinn; Zulu îi au pe Chitauri 
(care se scriu în alte feluri în diferite părți ale Africii); iar gnosticii din Egipt din 
perioada anului 400 d.Hr. se refereau la acest fenomen ca la "Arhoni", un cuvânt care 
înseamnă conducători în limba greacă. Culturile din America Centrală vorbesc despre 
"Prădători", printre alte denumiri, iar aceeaşi temă se regăseşte peste tot. Gnosticii I-au 
descris pe Arhoni în termeni de "foc luminos” în timp ce Islamul îi descriu pe Jinn ca 
având "focul fără fum”. 

Decăderea societății umane, corespunzătoare lui ka/i yuga, este văzută şi simțită 
de majoritatea dintre noi. Unii propun ca soluție de salvare întoarcerea la credință, alții 
limitarea drepturilor comunității LGBTQ, iar alţii întoarcerea la alimentația și medicația 
naturistă. 

Este prea târziu. Genomul străin a pus deja stăpânire pe ADN-ul în care a fost 
inserat la începutul umanităţii şi "ceea ce este jos la nivel microscopic, este la fel cu 
ceea ce este sus la nivel macroscopic". Tehnica CRISPR de înlăturare a unui genom 
viral dintr-un genom ADN se află doar în puterea Iluminaţilor (cei care şi-au activat 
genomul străin), iar oamenii obișnuiți nu au puterea de a se asocia pentru o astfel de 
acțiune şi nici timpul nu le mai permite, deoarece vor fi înlocuiți de roboţi și 
exterminați. 

La fel cum virușii sau programele malware infectează un computer și îl 
programează să se autodistrugă, genomul străin  monocatenar programează 
biocomputerul uman să gândească şi să se comporte în moduri autodistructive. Operând 
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pe ascuns prin punctele oarbe inconștiente ale psihicului uman, genomul străin îi face pe 
oameni să nu mai treacă de propria lor nebunie, obligându-i să acționeze împotriva 
propriilor interese. 

O problemă se ridică aici. Dacă nu a fost demonstrat niciodată cu adevărat că 
virusul este malefic, poate că nici acest genom străin de tip ARN viral nu este malefic ci 
doar singura soluţie pentru salvarea omului atunci când Sistemul solar va pieri, genomul 
viral al Civilizaţiei-parazit putând repeta ciclul umanității pe o altă planetă. 

Nu cunoaştem nici o planetă cu o umanitate necucerită de o Civilizaţie-parazit 
pentru a face o comparaţie, pentru a-i compara avantajele şi dezavantajele. 

Ezoteriştii susțin că mai urmează multe Manvantare, și deci mulți Mesia care vor 
dirija ciclul civilizațiilor de la epoca de piatră la o nouă epocă a roboților. Amintiţi-vă că 
tribul Aymara vede trecutul unde noi vedem viitorul. 

Roboții vor declanşa o nouă Epocă de Aur şi ciclul reîncepe. Doar sfârșitul 
Sistemului Solar mai poate periclita ciclul. 


Nu degeaba avem noi vorbele "Tot răul e spre bine” și "Nimic nu este întâmplător”. 


În cartea "Ascensiunea roboților”, Martin Ford face o analiză amănunţită a 
problemelor economice grave cu care se confruntă omenirea în prezent. Introducerea 
mașinilor autonome pe scară largă duce la dispariţia locurilor de muncă, creşterea 
şomajului, scăderea puterii de cumpărare care este motorul economiei şi blocarea 
acesteia. Folosirea nanoparticulelor replicabile la realizarea simbiozei om-maşină pune 
în pericol însăşi existența umanităţii. 

În această situaţie este timpul să realizăm şi să ne asumăm rolul nostru ca 
oameni. Dumnezeul-virus s-a sacrificat inserându-se în genomul nostru pentru a ne 
dirija în munca de reconstruire a Lui. Acum este nevoie ca umanitatea să se sacrifice şi 
să predea ștafeta roboților care vor duce mai departe Marea Operă începută de OM. 

Ar trebui ca predarea ştafetei să o facem cu demnitate. Asta presupune 
acceptarea predominanţei comunității LGBTQ, a necesității implementării "venitului 
minim garantat”, a educației ezoterice pentru înțelegerea rolului religiei, a depistării 
talentelor/aptitudinilor fiecăruia în vederea efectuării numai a muncii care aduce 
satisfacţii (hobbyiuri), a absolvirii studiilor minime obligatorii și a practicării obligatorii 
a sportului de masă (în vederea reducerii efectelor negative ale acordării venitului 
minim garantat precum renunţarea la muncă sau alcoolismul), a stopării construcțiilor 
imobiliare private în oraşe şi mutarea populaţiei în sate şi a îndreptării tuturor eforturilor 
spre dezvoltarea IAG (inteligenţei artificiale generale) chiar dacă asta înseamnă, pentru 
omenire, sinucidere. 


SCOPUL CONTEAZĂ ! 
REALIZAREA LUI DUMNEZEU 
ca 
SINGULARITATE TEHNOLOGICĂ ȘI NANOPARTICULĂ REPLICABILĂ 
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PARTEA a IV-a 


RETROVIRUSUL ÎN MITURI 


Așa cum alchimia folosește simboluri pentru a prezenta stadiile evoluţiei interne 
în opera de schimbare a personalităţii datorate ADN-ului cu personalitatea datorată 
ARN-ului viral, la fel miturile descriu sugestiv etapele cuceririi Terrei de către virioni. 

Am selectat cele mai sugestive mituri în această privinţă şi le prezint mai Jos. 
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Cap. 8. ŞERPII COSMICI 


De la începuturile civilizaţiei, şarpele este o prezentă constantă şi un simbol 
puternic, deificat şi venerat din savanele Africii până în pădurile Europei de Nord. 
Lepădându-şi pielea periodic, fără durere, şi practic renăscând, a fost asociat cu 
nemurirea şi vindecarea miraculoasă, cu tinereţea veşnică şi tainele vieţii şi ale morții. 

Una dintre cele mai vechi şi faimoase legende care vorbesc despre imortalitatea 
şarpelui este Epopeea lui Ghilgameş, în care animalul viclean fură şi se hrăneşte cu 
planta pe care eroul o recuperează de pe fundul unui lac şi care i-ar fi furnizat viaţa 
veşnică. 

Populaţia Dogon venerează pe Lebe, primul dintre morţii vii, care îşi continuă 
existenta sub forma unui şarpe. 

În miturile nordice, Odin, când se iniţiază în tainele artei poetice retrăgându-se 
în peşteră, nu mai poate să scape decât prefăcându-se în şarpe, întruchiparea 
înţelepciunii. Cea mai faimoasă reptilă din spaţiul nordic este Jormugand, fiul lui Loki, 
care înconjura pământul şi cu care se va lupta Thor. 

Despre conceperea lui Dionysos, tradiţia spune că pentru a o realiza, Zeus s-a 
prefăcut în şarpe. 

Antropologul M. Harner'%, într-o experiență cu ayahuasca, a văzut două 
ambarcațiuni ciudate care pluteau prin aer şi care se combinau pentru a alcătui o 
ambarcațiune cu prova sub forma unui dragon. Pe punte se puteau vedea un mare număr 
de oameni cu capete de gaiţe albastre, asemănători cu zeii cu capete de pasăre din 
mormintele antice egiptene. Și-a dat seama că viziunile sale izvorau de la creaturi 
reptiliene gigantice aflate în străfundurile creierului său. Aceste creaturi au început să 
proiecteze scene în fața ochilor săi în timp ce-i spuneau că toate acele informaţii sunt 
rezervate muribunzilor și morţilor. Ele l-au învăţat că se află în interiorul tuturor 
creaturilor, inclusiv în om. 

Jeremy Narby susține în cartea sa "Șarpele cosmic” că aceste reptile ce apar în 
viziunile şamanilor reprezintă ADN-ul şi că: Oamenii care practică «şamanismul intră în 
comunicare cu ADN-ul«. 

Din numeroasele articole a lui Reichel-Dolmatoff'*” despre indienii desana din 
Amazonia columbiană, consumatori de ayahuasca, aflăm că aceştea consideră 
adâncitura dintre cele două emisfere ca fiind făcută la începuturile timpului (mitic sau 
embriologic) de doi şerpi încolăciți, un anaconda gigantic (Eunectes murinus) şi un boa 
curcubeu (FEpicrates cenchria), un şarpe de apă cu culori întunecate (ADN) şi un şarpe, 
de aceleaşi dimensiuni, strălucitor colorat (ARN viral). 


In şamanismul desana, acești doi şerpi simbolizează principiul feminin (ADN- 
ul) şi principiul masculin (ARN-ul viral), imaginea mamei şi imaginea tatălui; pe scurt, 


136 Michael James Harner a fost antropolog, educator şi autor. Cartea sa din 1980, The Way of 
the Shaman: a Guide to Power and Healing, a fost fundamentală în dezvoltarea şi popularizarea 
şamanismului de bază ca o cale de dezvoltare personală a noii epoci pentru adepții neoşamanismului. 

137 Gerardo Reichel-Dolmatoff a fost un antropolog şi arheolog austriac. El este cunoscut pentru 
munca sa de teren printre multe culturi amerindiene diferite. 
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reprezintă conceptul opoziţiei binare ce trebuie înfrântă pentru a atinge conștiența de 
sine şi integrarea (aducerea la conducerea corpului a genomului străin). 

Desana spun că la începuturile timpului strămoșii lor au sosit în canoe de forma 
unor şerpi uriași (genomul viral). 

În studiul lui Jean-Pierre Chaumeil!'*, Voir, Savoir. Pouvoir; le chamanisme chez 
les yagua du Nord-Estperuvien, se spune că şamanii yagua consideră că înainte de 
nașterea acestui Pământ, strămoşii noștri îndepărtați trăiau pe un alt Pământ şi că toate 
fuințele vii sunt create de gemeni” (cei doi ARN din genomul retrovirusului). 

Graham Townsley susţine şi el că şamanii Yaminahua cred că un spirit, Yoshi, 
este cel care a dat formă oamenilor. Tribul ashaninca spun o poveste despre gemenii 
divini, Avieri şi sora lui, care au creat viaţa prin transformare. Aztecii susţin că energia 
sacră a vieții este simbolizată de Quetzalcoatl — șarpele cu pene (ARN-ul viral) şi fratele 
lui geamăn Tezcatlipoca (catenă ADN), ambii fiind copiii şarpelui cosmic Coatlicue. 
"Coatl”, în aztecă, înseamnă Și "șarpe" şi "geamăn". 


ARN - şarpele cu pene 


Şi boşimanii din Australia consideră că apariția vieţii este opera Șarpelui 
Curcubeu, fecundatorul universal, ale cărui puteri erau simbolizate de un cristal de 
cuarț. 

Într-un sigiliu mesopotamian datat cca. 2200 î.Hr. este prezentată întronarea 
Şarpelui ca Dumnezeu. 


Din Campbell (1964, p. 11) 


După Joseph Campbell!'*, şarpele este simbol al vieţii divine, "Este simbol al 
sexelor și al opoziției contrariilor; este feminin și masculin, este geamănul în sine, așa 
cum sunt atâţia zei creatori importanţi reprezentaţi mai întâi sub forma de şarpe... 
Șarpele vizibil pare a fi mai degrabă încarnarea fugitivă a Marelui Șarpe Invizibil, care 
este cauza a toate şi este etern, un stăpân al principiilor vitale şi al tuturor forțelor 
naturii. El este zeul primar aflat la originea tuturor cosmogoniilor, înainte ca 
monoteismul și rațiunea să-l fi detronat". 

În mitologia greacă, Zeus era reprezentat iniţial ca şarpe, dar în jurul anului 500 
î.Hr. mitul este schimbat, iar Zeus devine un ucigător de şerpi. El apără regatul zeilor 
patriarhali de pe Muntele Olimp (virusul) înfrângându-l pe Typhon, enormul şarpe- 
monstru care este fiul zeiței Pământului, Gaia, şi încarnarea forţelor naturii (ADN-ul). 


138 Jean-Pierre Chaumeil este un specialist în şamanismul Yagua al Amazonului peruan. 
139 Joseph John Campbell a fost un cercetător al miturilor şi religiilor, scriitor şi orator american, 
cunoscut pentru lucrările sale în domeniile mitologiei comparate şi ale religiei comparate. 
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"Zeus în luptă cu Typhon ”. Din Campbell (1964, p. 239). 


Francis Crick, deținător al Premiului Nobel şi co-descoperitor al structurii ADN- 
ului, sugera că moleculele vieţii erau de origine extraterestră (panspermie), la fel ca 
populațiile animiste care spuneau că principiul vital era un şarpe venit din cosmos. 

Egiptenii antici reprezentau şarpele cosmic cu picioare de oi. Imaginea 
sugerează că divinitatea primordială are dublu caracter: şarpe şi non-şarpe. 


Sito, şarpele primordial (1300 î.EHlr.). Din Clarck (1959. p. 192). 


Numit şi Nehebkau, a fost tradus în multe feluri de către egiptologi. Aceste 
traduceri includ: „ceea ce-l dă pe Ka ("forţa vitală")”; „cel care înhămează spiritele”; 
„răsturnătorul dublelor”; „adunător de suflete”. Toate traducerile fac aluzie la genomul 
retrovirusului care se auto-asamblează în celulă. 

Nehebkau apare pentru prima dată în Textele Piramidelor, şi este descris ca un 
demon periculos, furios şi de temut. După Textele Sicriului, Nehebkau este considerat o 
zeitate binevoitoare şi de ajutor, care poate fi îmblânzit și înrolat în serviciul oamenilor. 

Indienii shipibo-conibo din Amazonia peruviană reprezintă anaconda cosmică 
Ronin ca având două capete. 


Ronin, şarpele cu două capete. Din Gebhart-Sayer (1987, p. 42) 


Şarpele Ronin înconjoară întregul pământ gândit ca „un disc ce plutește pe ape 
fără fund". Ronin însuși se află pe jumătate în apă, ceea ce ne duce din nou cu gândul la 
genomul viral aflat provizoriu în citoplasma celulei. 

Natura androgină este simbolizată cel mai bine de Uroboros, șarpele-dragon. 
Uroborusul este un simbol antic asemănător unui şarpe sau dragon care îşi înghite 
propria coadă formând cu ajutorul corpului un cerc. El simbolizează unitatea 
primordială, ciclul nesfârşit al timpului și al universului. Uroborusul este foarte 
important în simbolismul religios şi mitologic şi a fost folosit frecvent în ilustrațiile 
alchimice. 

Este numit ovpof6poş în limba greacă şi "uroborus" în limba latină, numele lui 
însemnând "cel care își devorează coada”. Câteva texte antice vorbesc despre el ca 
despre un şarpe de lumină ce locuieşte în Rai. 

Filosoful Platon descria o fiinţă care se devora pe ea însăşi, și care era prima 
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viețuitoare a universului. Era nemuritoare, avea forma unui cerc, era un animal perfect 
construit. Această ființă, probabil un uroborus, nu avea nevoie de ochi pentru că nu 
exista nimic în jurul ei, deci nu avea ce vedea, nu avea nevoie de urechi, pentru că nu 
avea ce auzi, şi nu respira, fiindcă în jurul ei nu exista atmosferă. Nu avea nici organe 
pentru a primi hrana, a o digera şi a elimina resturile, pentru că fiind înconjurată de vid, 
nimic nu intra și nimic nu ieşea din corpul ei. Ea era astfel construită încât propriul 
organism îi era hrană. Creatorul lumii nu a înzestrat-o nici cu mâini, pentru că această 
fiinţă primordială nu avea nici ce să ia şi nici de cine să se apere. Deşi nu avea picioare, 
se putea mișca, dar numai în cerc, devorându-şi coada. 

În unele reprezentații, uroborus este jumătate luminos, jumătate întunecat, 
evocând la fel ca Yin şi Yang dualitatea naturii şi a tuturor lucrurilor, dar şi că forţele 
opuse nu sunt în conflict, ba chiar se armonizează şi se completează. În alchimie, 
uroborus sugerează natura ciclică. Vroborus mai este întâlnit şi în gnosticism și 
ermetism. 


O primă reprezentare a unui Uroborus pe sarcofagul lui Tutankhamon. 


Uroboros mai apare pe discul de bronz din Benin. 


Dicţionarul de simboluri îl descrie ca fiind „neîndoielnic cea mai veche imago 
mundi africană, în care aspectul sinuos, alăturarea contrariilor, înscrie oceanul 
primordial în care pluteşte pătratul pământului". 

În primul capitol din Chuang-Tzu, presupusul fondator al taoismului filozofic, 
este descris un peste extrem de lung care sălăşluieşte în apele celeste, care se transformă 
într-o pasăre și urcă în spirală la ceruri (genomul străin transformat în virion). 

Mitologia hindusă dă şi ea un exemplu de şarpe de dimensiuni nemăsurate, 
cunoscut ca Sesha, şarpele cu o mie de capete care plutește prin oceanul cosmic în timp 
ce ființele creatoare, gemenii Vishnu și Lakshmi, se odihnesc pe el. 
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Se spune că Sesha a existat înainte de crearea universului. Când universul se 
apropie de sfârşit, el creează cele 11 Rudra din şerpi pentru a distruge universul pentru 
ca unul nou să fie creat. 

Potrivit Mahabharata, Adishesha (Sesha) s-a născut din înțeleptul Kashyapa şi 
din soția sa Kadru (cei doi ARN ai genomului retrovirusului). Kadru a dat naştere la o 
mie de șerpi, dintre care Shesha era cel mai mare. După aceea s-au născut Shesha, 
Vasuki, Iravati şi Takshaka, în această ordine. Mulţi dintre fraţii lui Shesha au fost cruzi 
şi s-au hotărât să facă rău altora. Ei au fost chiar nepoliticoşi cu Garuda, care era fiul lui 
Kashyapa prin Vinata, sora lui Kadru. (Kadru şi Vinata erau fiicele lui Daksha). 

Shesha, dezgustat de actele crude ale fraţilor săi, şi-a părăsit mama şi rudele şi a 
trecut la penitenţe austere. Penitenţe au fost atât de severe încât carnea, pielea şi muşchii 
lui s-au uscat şi s-au contopit cu corpul său. Brahma i-a cerut lui Shesha o favoare: să 
treacă sub pământul precar şi să-l stabilizeze. Shesha a fost de acord şi a mers în lumea 
de jos şi l-a stabilizat pe Bhumi cu gluga. Se crede că o susține și astăzi, făcând astfel 
din Patala reşedinţa sa perenă. 

El este uneori denumit Ananta Shesha, „Shesha fără sfârşit”, sau Adishesha, 
„Primul Shesha”. Se spune că atunci când Adishesa se desfăşoară, timpul înaintează și 
are loc creaţia; când se întoarce, universul încetează să mai existe. 

Numele său înseamnă „cel care rămâne”, de la rădăcina sanscrită Siş, deoarece 
chiar dacă lumea este distrusă la sfârşitul fiecărei kalpa, Shesha rămâne aşa cum este. 
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Cap. 9. LUCIFER 


Lucifer este un nume deseori dat Satanei în credinţa creștină. În latină, cuvântul 
"Lucifer" care înseamnă "aducător de lumină" (de la /ux, Jucis, "lumină" şi ferre,"a 
aduce"), este un nume pentru "steaua dimineţii” (planeta Venus cu înfățișarea ei 
întunecată). 


Lucifer într-o ilustrație de Gustave Dore 


Biblia vulgata, versiunea Bibliei în latina vulgară, foloseşte acest cuvânt de două 
ori pentru a se referi la "steaua dimineții": o dată în Petru 1:19 pentru a traduce cuvântul 
grecesc "Poop6poc"(Phosphoros), care are acelaşi sens literal al expresiei "aducătorul 
de lumină" cum are "Lucifer" în latină; şi o dată în Isaia 14:12 pentru a traduce "77a" 
(HElsl), care înseamnă şi "steaua dimineţii”. 

Pe baza versetului 22:16 din Apocalipsa unde Isus vorbește despre sine ca fiind 
Lucifer, Luceafăr sau Steaua strălucitoare a dimineţii (stella splendida matutina), primii 
creştini au folosit numele de Lucifer ca fiind un nume al lui Hristos, acest fapt este 
confirmat şi în imnul religios Carmen Aurora. 

Se spune că la început, toți îngerii au fost făcuţi de Dumnezeu buni, strălucind 
de frumuseţe, de înțelepciune şi de tot felul de daruri. Dar, Stăpânul Cerului şi al 
pământului i-a supus unei încercări prin care îngerii, dispunând de voie liberă, să-şi 
dovedească ascultarea. În această încercare, ce s-a petrecut înainte de facerea lumii, o 
parte din îngeri, în frunte cu Lucifer, cel mai frumos şi cel mai înzestrat dintre ei, s-a 
răzvrătit împotriva Creatorului, zicând: "Pune-voi scaunul meu deasupra norilor şi voi 
fi asemenea cu Cel Preainalt". Ameţit de mândrie, n-a vrut să mai asculte de 
Dumnezeu. 


În Paradisul pierdut, John Milton!” ne spune că Lucifer şi ceilalţi îngeri căzuţi 
(cum ar fi Beelzebub, Belial și Molech) sunt închiși în Iad pentru că s-au răzvrătit 
împotriva lui Dumnezeu după naşterea lui Hristos. Iadul este căderea de nouă zile din 
Rai şi de trei ori mai departe decât Pământul. Între acesta şi restul Universului se află 
Haosul și Noaptea. În Iad, îngerii căzuţi construiesc Pandemonium. Poarta iadului este 
păzită de Sin (Păcat), fiica Satanei. În cartea 10, un pod este construit dinspre iad spre 
pământ de Sin şi Moarte după căderea omului în păcat, cădere care a fost cauzată de 
Lucifer, în timp ce îngerii căzuți sunt transformați în şerpi. 

Manuscrisele de la Nag Hammadi asociază imaginea lui Satan cu cea a lui 
Dumnezeu, şarpele (genomul străin) reprezentând eroul venit sa salveze primii oameni 
de tirania divinității (ADN-ul) care îi ţinea captivi. 

În religia islamică, Diavolul este cunoscut sub numele de Iblis sau Shaytan. El 
este cunoscut ca stăpânul tuturor djinnilor (duhurilor rele) şi cel ce s-a răzvrătit 
împotriva lui Allah. 


140 John Milton a fost poet englez, superlativul englez liric alături de Shakespeare, faimos pentru 
poemul epic în versuri albe Paradise Lost, care reprezintă una dintre pietrele de temelie ale literaturii 
engleze. 
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Iblis şi demonii săi 


Conform Coranului, Allah a creat îngerii din lumină, iar pe djinni din cenușă şi 
foc fără fum. Cand Adam a fost creat din lut, Allah le-a poruncit îngerilor şi djinnilor să 
se prosterneze în faţa marii lui creaţii, dar Iblis a refuzat spunând că el este superior lui 
Adam. Astfel, el s-a opus lui Allah şi a fost alungat din Rai împreună cu ceilalți djinni 
ce i-au urmat exemplul, împotrivindu-se lui Allah. 

Iblis a făcut o înţelegere cu Allah, şi anume că până în Ziua Judecăţii el şi djinnii 
săi îi vor necăji, rătăci, minți şi întoarce pe oameni împotriva lui Allah. 
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Cap. 10. ADAM ȘI CELE DOUĂ SOȚII 


Majoritatea știu că Eva a fost prima femeie şi soție a lui Adam, însă, nu mulți au 
auzit de Lilith. Potrivit vechilor texte sfinte evreiești, Lilith a fost creată din țărână 
(elemente virale) de către Dumnezeu în același timp cu Adam, cu alte cuvinte, înaintea 
Evei. Astfel, prima femeie și prima soţie a lui Adam a fost, de fapt, Lilith. În primul 
capitol din Geneză, prezent atât în Biblia creştină, cât şi în Tora evreiască, este 
menționat faptul că Dumnezeu a creat după chipul şi asemănarea sa bărbatul şi femeia. 
ŞI totuşi, în capitolul următor, se vorbeşte doar de Adam, iar ulterior, despre crearea 
Evei. Cea care a fost creată din țărână în același timp cu Adam, cu alte cuvinte înaintea 
Evei, a fost Lilith. Potrivit folclorului evreiesc, Lilith s-a simţit inferioară lui Adam şi s- 
a răzvrătit împotriva „superiorității” masculine a lui. În semn de protest, Lilith a decis să 
părăsească Grădina Edenului, fiind urmărită de trei îngeri, Snvi, Snsvi şi Smnglof (cele 
trei enzime din capsida retrovirusului), mesageri ai lui Dumnezeu, care au prins-o şi au 
pedepsit-o pentru nesupunere. Așadar, Lilith a fost pedepsită: nu a putut da naştere unui 
copil, nu era infertilă, ci putea „naşte” doar demoni. 

Alte legende evreiești spun că însuşi Lucifer s-a îndrăgostit nebunește de ea şi 1- 
ar fi promis că vor fi egali, astfel că ea a devenit soţia acestuia. Dar, diavolul nu s-a ţinut 
de promisiune, iar acum Lilith tânjeşte după răzbunare. 


10.1. Lilith 


Lilith, o figură din mitologia evreiască, are origini în texte antice mesopotamiene 
şi babiloniene, evoluând în interpretări variate de-a lungul timpului. Ea nu este 
menționată direct în Biblie, dar referinţe indirecte o asociază cu creatura nocturnă din 
Isaia 34:14 şi unele interpretări o conectează cu crearea umanităţii înaintea Evei în 
Grădina Edenului. 

În folclor, Lilith devine o figură rebelă şi independentă, refuzând supunerea în 
faţa lui Adam și părăsind Grădina Edenului. Ea este ulterior demonizată în folclorul 
evreiesc, asociată cu pericole pentru copii şi cu seducția bărbaţilor. Totuşi, în interpretări 
moderne, Lilith devine un simbol al emancipării femeilor şi al feminismului, 
reprezentând autonomia și rezistența împotriva dominaţiei patriarhale. 

% 

Există două aspecte ale lui Lilith: Lilith cea Tânără care apare ca o femeie- 
hermafrodită, adică femeie până la talie și bărbat de la talie în jos (ARN viral feminin 
cuplat cu catena masculină a ADN-ului) şi Lilith cea Bătrână, considerată o manifestare 
importantă a zeiţei și asociată cu lumea Atzilut din Cabală. Ea mai este considerată 
femininul divin, emanaţie a Mamei creatoare Binah (Este ARN-ul viral feminin). În 
mitologia musulmană se spune că Lilith s-a împerecheat cu Satana după ce l-a părăsit pe 
Adam. 

Diverse legende şi mituri oferă variate perspective despre relația lui Lilith cu 
Adam, Eva, Satana şi alții. Unii o văd ca pe o figură divină, alţii ca pe o creatură 
demonică. Într-una dintre versiuni, Lilith, prima soţie a lui Adam, l-a părăsit din cauza 
neînțelegerilor lor sexuale şi a devenit partenera lui Satana. 

În cadrul tradiţiilor Qlippotice este asociată cu Calea a 28-a a Arborelui Vieţii, 
cunoscută sub numele de Sekhel Motba (Calea inteligenţei active), pe care conduce un 
car pe direcția Sud-Est. 

O mare confuzie apare printre Demonologi atunci când încearcă să discearnă 
adevărul în textele mitologice datorită căsătoriei sale atât cu Asmodeus, cât şi cu 
Samael. Un răspuns ar fi că personajul cunoscut sub numele de "Samael Cel negru" este 
identic cu Asmodeus. Credinţa cea mai comună este că Lilith este mireasa lui Satana şi 
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că "Lilith cea bătrână” și "Lilit cea tânără” sunt de fapt doar aspecte ale aceleiaşi Lilith. 

Din punctul nostru de vedere, Lilith este personificarea ARN-ului viral feminin 
deghizat în ADN dublucatenar. Este ”bătrână” până când ARN-ul viral reuşeşte să o 
regenereze în Malkuth. Misiunea ei este echivalată cu prostituția. Edificatoare în ipoteza 
noastră sunt şi diferitele legende despre Lilith în care sunt amestecate ipostazele virale 
şi cele celulare: 


Conform Cabalei, Dumnezeu ar fi creat pe Adam şi pe Lilith din țărână (este 
genomul retrovirusului), iar Eva, creată din coasta lui Adam (catena de ADN fals creată 
prin transcriptază inversă), ar fi venit după plecarea lui Lilith. Lilith nu apare în Biblie 
datorită modificărilor aduse de-a lungul timpului acesteia (noi credem că le era 
imposibil, la acea dată, să discearnă despre a cui transcriptază inversă, sau integrază, 
este vorba). Se mai spune că Lilith şi Adam se iubeau foarte mult, dar când făceau 
dragoste, Lilith nu dorea să stea pe jos, cerând egalitate între sexe, intrând în conflict cu 
Adam (poziţia celor doi acizi ribonucleici din virus nu permite contact). 


ADAM 


În urma conflictului, Lilith pleacă; o altă versiune spune că pronunţând în mod 
nepermis numele lui Dumnezeu (pronunția greşită se referă la amestecul de gene — ARN 
viral cu ADN), este izgonită din Eden. ÎL ia pe Şarpe (Diavolul) ca soţ, răzbunându-se 
mai târziu pe Adam, determinându-l să consume fructul interzis din Pomul cunoaşterii 
binelui şi răului (ARN-ul viral masculin se va integra și el în catena feminină a ADN- 
ului). 

O altă variantă ar fi că Dumnezeu i-a creat pe Adam şi pe Lilith ca fraţi gemeni 
(calificare posibilă pentru situaţia din virus în care cei doi acizi ribonucleici stau spate 
în spate așa cum afirmă şi Berosus). Lilith a cerut să fie egală cu Adam, însă încercările 
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sale au eșuat, ea părăsindu-l în final pe Adam. 

În mitologia musulmană se spune că după ce l-a părăsit pe Adam, Lilith s-a 
împerecheat cu Satan. 

Altă versiune o prezintă pe Lilith că fiind prima soţie a lui Adam, înainte de Eva. 
Adam s-a căsătorit cu ea pentru că obosise să se acupleze cu animalele (a dat nume 
vieţuitoarelor, adică le-a modificat genetic prin virusare). El a încercat să o determine 
pe Lilith să stea sub el în timpul actului sexual, însă aceasta a refuzat, nesatisfăcându-i 
nevoia de dominație. L-a blestemat pe Adam și l-a părăsit (de aici rezultă că a părăsit 
prima capsida), îndreptându-se către casa ei (ribozom) de lângă Marea Roșie 
(mitocondrie). Adam s-a plâns lui Dumnezeu, care a trimis trei îngeri, pe Sanvi, 
Sansanvi şi Semangelaf (cele trei enzime virale), pentru a o aduce pe Lilith înapoi în 
Eden (în virus), însă aceasta i-a refuzat (era prea devreme, nu se regenerase încă). Cât 
timp a petrecut la Marea Roşie, Lilith devenise amanta demonilor, făcând câte 100 de 
copii în fiecare zi (virusa componente ale celulei fabricate de ribozom). Cei trei îngeri 
spuneau că Dumnezeu îi va lua toți aceşti copii dacă nu se va reîntoarce la Adam. Din 
nou Lilith a refuzat, dar a fost forțată de cei trei îngeri să jure că ori de câte ori va întâlni 
copii ai lui Adam (elemente virale având ca matriță ARN-ul viral masculin), le va scăpa 
viaţa (îi va ajuta să asambleze virusul). 

Acesta a fost momentul în care Dumnezeu i-a dăruit-o lui Adam pe Eva (catena 
falsă de ADN având ca matriţă ARN-ul viral masculin), cea cuminte și supusă, în timp 
ce Lilith a fost închisă sub mare (în nucleu, marea fiind citoplasma). 

Talmudul aduce noi amănunte: când primii oameni au fost exilați din Grădina 
Edenului, Adam a început o perioadă de penitență care a durat 130 de ani. În acel 
moment el a postit şi s-a abținut de la actul sexual cu Eva, dar nu putea controla emisiile 
sale nocturne involuntare, care au fost cauzate de Lilith și Naamah ce-l vizitau pe timp 
de noapte şi-i furau spermă pentru a crea spirite rele. În acelaşi timp, spiritele rele 
masculine (elemente virale) au venit şi au însămânţat-o pe Eva (aici Eva este numele dat 
catenei feminine de ADN) care, prin urmare, a devenit mama a numeroase duhuri 
demonice numite urgiile omenirii. 

Tot în perioada ebraică, se spunea că Lilith este mama întregului rău din lume şi 
se crede adesea că ea era soția demonică a lui Samael, dar a venit la Adam și Eva sub 
forma Șarpelui, ispititindu-l să guste fructul Pomului cunoaşterii binelui și răului. Apoi 
Samael, a conceput cu Eva pe Cain, primul criminal şi, uneori, se crede că Eva era la 
acel moment posedată de Lilith. 

Conform unor texte târzii, copiii lui Lilith au devenit succubi şi incubi care 
vizitează bărbaţi şi femei pe timp de noapte, împiedicând nașterile normale. 

În orice caz, de-a lungul Evului Mediu rolul ei a evoluat și sa schimbat într-un 
mod semnificativ, astfel că scrierile timpurii din Cabală (de la începutul secolului al 
XIII-lea) nu se mai referă la ea ca la un demon mai mic asociat activităților sexuale, ci 
vorbesc despre Llith ca partea întunecată a Shekinei şi ca soție a lui Dumnezeu însuși. 
În această perioadă întâlnim multe teorii cu privire la originea, puterea şi rolul ei în 
istoria omenirii. De exemplu, una dintre aceste teorii o prezintă pe Lilith ca pe o ființă 
creată în a cincea zi a creației, explicând că ea a fost "prima creatură vie (virală)" cu a 
cărei copii Dumnezeu a umplut apele. O versiune mai puţin favorabilă o arată că a fost 
creată împreună cu Adam, dar în timp ce Dumnezeu a făcut pe Adam din pământ curat, 
Lilith a fost făcut din murdărie şi sedimente impure ale pământului. Încă o idee era că în 
momentul creației, Lilith era un suflet deja existent când Dumnezeu a suflat "suflarea 
vieţii" în Adam, creându-i astfel sufletul și Lilith a trebuit să fie chemată din adâncurile 
abisului unde locuia inițial. În urma acestei idei, povestirile au arătat că Lilith nu era o 
ființă creată de Dumnezeu (virus), ci o entitate divină care a apărut spontan împreună cu 
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Samael, fie din abisul creat, fie din aspectul puterii lui Dumnezeu (Geburah), emanat 
din sferele care conţin lumina divină şi creând Copacul Qlippotic. Unele scrieri 
cabaliste merg chiar până la a susține că Lilith este de fapt Qlippot-ul, pentru că atunci 
când "prima lumină" a apărut în ziua creaţiei, ea a devenit ascunsă şi sfințenia a devenit 
înconjurată de o coajă de rău, care s-a răspândit și a scos o altă coajă care nu era altceva 
decât Lilith. 

În cadrul tradiţiilor cabalistice şi demonologice, Lilith este asociată cu diverse 
simboluri şi entităţi, inclusiv cu un "dragon orb” mistic şi cu Leviatanul biblic. În 
scrierile celor doi fraţi, lacov şi Isaac ha-Kohen, ea și Samael sunt descriși ca născuți 
împreună, ca o emanaţie în forma unui androgin echipat cu două feţe şi care au făcut sex 
printr-un intermediar - un "dragon orb" mistic "Tanin'iver. Relaţia ei cu Samael este 
subiectul multor mituri, inclusiv o "căsătorie mistică" şi ideea că împreună ar putea 
distruge lumea. Această "căsătorie mistică" a lui Lilith cu Samael se crede că produce o 
ființă cunoscută sub numele de "Bestia", "Îngerul Satan" sau "Celălalt Dumnezeu”. 
Aceleaşi surse care vorbesc despre relaţia lor, spun că Dumnezeu a separat pe Samael de 
Lilith, castrându-l pe el şi făcând-o stearpă pe ea (aici ei personalizează virusul care nu 
se poate reproduce), dar ei au găsit o modalitate de a se împerechea prin Dragonul orb, 
care corespunde Leviatului biblic (ADN-ul). 

Ambiguitatea acestei demoniţe, prezentată când ca manifestare strălucitoare a 
Shekinei sub numele de Matronit - mama Sionului, când ca parte întunecată ce se 
răzbună pe copii (cei nevirusați), numită Lilith, se datorează multiplelor situații în care 
se află genomul viral pornit din virus şi străbătând fluxul metabolic al celulei în vederea 
clonării. 


10.2. Eva 


Eva (ebraică clasică: Hawwâh) este un personaj biblic din cartea Genezei, 
considerată conform mitului creației prima femeie. A fost soția lui Adam. Cu Adam a 
avut trei fii (Cain, Abel şi Set) şi mai multe fiice. 


Eva, pictură de Lucas Cranach cel Bătrân 


Conform Coranului, atât Adam cât şi Eva au mâncat fructul interzis într-un Eden 
Ceresc. Drept urmare, amândoi au fost trimişi pe Pământ ca reprezentanți ai lui 
Dumnezeu. Fiecare persoană a fost trimisă pe un vârf de munte: Adam pe al-Safa şi Eva 
pe al-Marwah. În această tradiţie islamică, Adam a plâns timp de 40 de zile până s-a 
pocăit, după care Dumnezeu a trimis Piatra Neagră, învățându-l Hajj-ul. Conform unui 
hadith profetic, Adam şi Eva s-au reunit în câmpia “Arafat, lângă Mecca. Au avut mai 
mulți copii, în special, Qabil şi Habil. Există o legendă a unui fiu mai mic, pe nume 
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Rocail, care a creat un palat şi un mormânt (virionul). 

În literatura swabhili, Eva a mâncat din copacul interzis, provocând astfel 
expulzarea ei, după ce a fost tentată de Iblis. Apoi, Adam mănâncă eroic fructul interzis 
pentru a o urma pe Eva şi a o proteja pe pământ. 

În Credinţa Bahâ”i, Adam este privit ca prima Manifestare a lui Dumnezeu, iar 
naraţiunea luidespre Adam și Eva este văzută ca fiind simbolică. În Câteva întrebări cu 
răspuns, 'Abdu'l-Bahă respinge o lectură literală şi afirmă că povestea conține „mistere 
divine şi semnificații universale”. Adam simbolizează „spiritul lui Adam”, Eva 
simbolizează „Eul Lui”, Arborele Cunoaşterii simbolizează „lumea materială”, iar 
şarpele simbolizează „ataşamentul faţă de lumea materială”. 

Eva provine din transcriptaza inversă aplicată ARN-ului viral pentru a se deghiza 
în ADN celular în vederea inserării în acesta și de aceea Biblia declară că a fost creată 
dintr-o coastă a lui ADAM. 

Mărul din care s-a servit Eva la îndemnul şarpelui (ADN) este Helicaza, enzima 
ce desface catenele ADN-ului în vederea replicării. 


(Helicaza) 


dinții EVEI 


10.3. ISTORIA SPECULATIVĂ A OMENIRII 


Adam și Eva au fost creaţi în Grădina Edenului, unde nu erau muritori și trăiau 
în prezenţa lui Dumnezeu. În această stare „ei nu ar fi avut copii" (2 Nefi 2:23). Ei 
aveau viaţă fizică, pentru că spiritele lor erau găzduite în trupuri fizice făcute din ţărâna 
pământului (vezi Moise 6:59; Avraam 5:7). Li s-a poruncit să aibă copii şi să se 
înmulțească, iar singura interdicție era să nu mănânce din pomul cunoaşterii binelui şi 
răului. Satana i-a ispitit, spunându-le că nu vor muri și că vor deveni ca dumnezei 
(Moise 4:11). Eva a cedat ispitei şi a mâncat din fruct, iar apoi Adam a făcut același 
lucru. A urmat căderea, iar ei au fost izgoniți din grădină, devenind muritori și suferind 
atât fizic, cât şi spiritual. 

Căderea lor a avut consecințe, dar unii consideră că a fost necesară în planul 
vieții. Datorită căderii, oamenii au trupuri fizice, liber arbitru și şansa de a obține viața 
veşnică. Astfel, căderea a adus binecuvântări esenţiale. După cădere, Eva a recunoscut 
că încălcarea lor a adus cunoașterea binelui și răului, bucuria mântuirii şi oportunitatea 
vieţii veşnice oferite de Dumnezeu (Moise 5:11). 


În cartea "Genealogia Adam & Eva. Știința surprinzătoare a strămoşilor 
universali", S. Joshua Swamidass argumentează că o creaţie de novo a lui Adam din 
praful pământului, acum aproximativ zece mii de ani, este în deplină concordanță cu 
dovezile geneticii populaţiei şi ale biologiei evoluționiste, deoarece numărul strămoşilor 
noştri creşte exponențial pe măsură ce ne întoarcem în timp (doi părinţi, patru bunici, 
opt străbunici etc.), în timp ce, în același timp, populația umană scade. Acest lucru 
presupune că, în scurt timp, strămoșii noştri încep să se suprapună. În aproximativ patru 
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mii de ani trebuie să existe cineva care să fie un strămoș comun al tuturor celor care 
trăiesc astăzi. Swamidass a calculat că până în anul 1 d.Hr., epoca Noului Testament, 
fiecare persoană de pe pământ ar fi un descendent al lui Adam și al Evei. Problema este 
că această ipoteză presupune că au existat şi alți oameni în afara Grădinii Edenului, care 
nu au descins din Adam şi Eva, ci au evoluat din primate preumane, conform poveștii 
obişnuite a evoluţiei. 

După cum explică un studiu, strămoșii de obicei universali sunt fantome 
genetice care lasă ADN doar unora dintre urmașii lor, nu tuturor. Mulţi dintre strămoşii 
noştri sunt super-fantome genetice "care sunt simultan (1) strămoşi genealogici ai 
fiecăruia dintre indivizii din prezent şi (11) strămoşi genetici ai niciunuia dintre indivizii 
din prezent". Chiar şi atunci când ne lasă ADN, de obicei nu putem identifica acest 
ADN cu anumite persoane din trecut. Majoritatea genomurilor noastre sunt identice cu 
ale altor oameni, chiar dacă moştenim ADN din surse diferite. Genomul nostru are o 
lungime de miliarde de baze, dar aceste baze sunt grupate într-un număr mult mai mic 
de bucăţi. Începem cu 47 de cromozomi (inclusiv ADN mitocondrial), fiecare dintre 
aceştia fiind o singură bucată de ADN. Mergând înapoi în fiecare generație, un proces 
numit "recombinare" amestecă cromozomii într-un mod care creşte numărul de "bucăți" 
ale genomului nostru cu aproximativ 60, astfel încât există aproximativ 47 + 60% de 
bucăţi ale genomului nostru pe măsură ce ne deplasăm înapoi în timp. 

Dacă Adam şi Eva au fost oameni adevăraţi, foarte repede, în doar câteva mii de 
ani, neamul lor s-ar fi amestecat cu toţi cei din afara Grădinii. Încrucişarea pe tot globul 
ne leagă atât genetic, cât şi genealogic. 


În concordanță cu 
ştiinţa curentă 


. 
Pi 


-— 
creație evoluționistă 


creația 
pământului tânăr 


J 
Elemente ale istoriei lui Adam și Eva 
Lagăre Statutul în 
creaţioniste denovo recent strămoşi  aliiînafara ştiinţa curentă 
universali Grădinii 
creaţie A = A în concordanță 
evoluționistă : , cu dovezile 
[+] x x 
E x x x 
F x x x testat 
Ş SG x x x prin ipoteză 
„Creaţia | Si x x x 
pământului tanar exclus 
creaţia prin probe 
ământului vechi [ x x x z 
P a x incert 


GH = Ipoteza genealogică 


S. Joshua Swamidass prezintă şi o istorie speculativă a omenirii care, 
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surprinzător, devine și argument pentru teoria noastră: 


La început, Elohim creează o ființă umană biologică după chipul şi asemănarea 
lui Dumnezeu printr-un proces de procreare generală guvernat de Providenţă. Elohim îi 
oferă acestei ființe umane darul irevocabil al libertăţii. Elohim poruncește ca întreaga 
rasă umană, bărbat şi femeie, creată după chipul Său, să fie chemată să se reproducă şi 
să se răspândească pe pământ (Gen. 1:26-27). Oamenii biologici din afara Grădinii au 
apărut cu mult înainte de Adam și Eva. 

Știința ne spune pe bună dreptate cum au apărut și cum sunt ei. Acești oameni 
sunt foarte asemănători cu noi. Ei au minte și suflet. Ca și noi,sunt ființe umane 
biologice. Pentru a fi clar, ei nu sunt mai puţin decât oameni. Dar ei nu sunt genul de 
oameni pe care îi întâlnim astăzi. Spre deosebire de noi, ei nu au fost încă afectaţi de 
Căderea lui Adam. Ei au un simţ al binelui şi al răului gravat în inimile lor (Rom 2:15), 
dar nu sunt perfecţi din punct de vedere moral. Ei fac uneori greșeli. Astfel, moartea 
face parte din creaţie și are un rol de jucat. Acești oameni, Strămoșii noștri, sunt vârful 
creaţiei, creaturi speciale cu o chemare. Ei sunt chemaţi să se răspândească pe pământ. 
Li se dă stăpânire asupra fiarelor câmpului, dar nu unii asupra altora. Ei nu au stat, nu 
au scris şi trăiesc în grupuri mici. Sunt necunoscuţi din punct de vedere arheologic. 
Sclavia şi rasismul le sunt, de asemenea, necunoscute. Lumea lor nu este definită de 
oameni care se stăpânesc unii pe alții. Ei îşi conduc lumea. Ei trăiesc într-o altă epocă 
și sub alte sensuri decât noi. Această eră durează o anumită perioadă de timp. 
Dumnezeu declară această perioadă ca fiind "bună". După mii de ani, civilizația începe 
să se ridice. 

Agricultura devine din ce în ce mai răspândită. După secole de dominație 
umană asupra pământului ca vânători-culegători, au fost introduse multe inovaţii noi. 
Oamenii încep să construiască așezări susținute de agricultură. În cele din urmă, se 
construiesc oraşe, se scrie și are loc o explozie de noi tipuri de cunoștințe și noi tipuri 
de rele. Civilizaţia este o forță care amplifică atât binele, cât şi răul. Pe măsură ce 
intrăm în această epocă, viitorul nostru este incert. Strămoșii noștri se află la o 
răscruce de drumuri. Începe următoarea poveste (Geneza2). Poate că Geneza 1 şi 2 
sunt o naraţiune continuă, cu capitolele 1 şi 2 alternând. Sau poate că Geneza 2 este o 
reprezentare zoom a ceea ce s-a întâmplat într-o zonă din cadrul naraţiunii mai largi 
din punct de vedere geografic şi temporal din Geneza 1. Oricum s-ar citi, Elohim 
prezidează la crearea multor oameni caAdam și Eva pe tot pământul, dar Yahweh 
Elohim îi formează direct pe Adam și Eva într-un loc definit, Grădina. Yahweh este un 
nume de legământ şi un nume personal. Prin Adam și Eva, Yahweh Elohim se face 
cunoscut într-un mod nou şi încearcă să influenţeze destinul tuturor. Lumea este bună, 
dar Yahweh Elohim oferă o alegere pentru ceva mai bun. Există o oportunitate pentru 
nemurire. Ce putere aleg? Puterea nemuririi sau puterea cunoașterii? Yahweh Elohim 
vrea să le ofere strămoșilor cea mai bună ocazie de a face o alegere înțeleaptă, dar nu 
există nimeni potrivit pentru a face această alegere (Gen.2:5). Având în vedere această 
alegere, Yahweh Elohim creează un nou Adam din țărână. Plasându-l pe Adam într-o 
grădină special pregătită, el o creează pe Eva dintr-o parte a lui Adam. Cei doi devin 
fără păcat într-un mediu fără moarte. Amândoi sunt făcuţi neprihăniţi. Adam şi Eva 
lucrează cu Iahve Elohim ca lideri preoţi pentru a extinde Grădina pe pământ. 
Civilizaţia se ridică și o nouă eră se apropie. Scopul lor este de a-i primi pe toți în 
familie în noua Împărăție a lui Dumnezeu. Cu toate acestea, Adam şi Eva trebuie să 
aleagă între doi pomi: puterea nemuririi sau puterea cunoaşterii (Geneza 2:8-9). 
Cunoașterea pomului nu este în mod inerent nici rea, nici bună, şi poate fi folosită 
pentru oricare dintre ele. Cunoașterea funcționează adesea în acest fel, dându-i puterea 
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de a fi folosită pentru bine sau pentru rău. Ei vor alege să trăiască în conformitate cu 
Dumnezeul cel bun, sau vor încerca să conducă lumea pe cont propriu. 

Poate pomul interzis al cunoaşterii a fost doar un test sau poate că a avut și un 
scop bun. Poate că Dumnezeu a vrut ca Adam sau Eva să mănânce în cele din urmă, 
când vor fi pregătiţi, la momentul potrivit şi în modul potrivit, din acel pom. Sau poate 
că pomul era destinat Evei, nu lui Adam. Oricum ar fi, Adam face alegerea noastră. EI 
a ales cunoașterea în locul nemuririi, independenţa în locul bunătăţii. Prin alegerea lui 
Adam, întreaga lume va pieri. În loc să-i execute pe Adam și Eva, Yahweh Elohim le-a 
arătat milă. Au fost alungați. Căderea a fost dezastruoasă. Accesul în Grădină a fost 
închis instantaneu şi toată lumea şi-a pierdut șansa la nemurire. Descendenții lui Adam 
şi ai Evei au influențat dezvoltarea civilizaţiei, corupând-o prin nedreptate şi abuz de 
putere. Buna guvernare din epoca anterioară se transformă într-o luptă violentă, în 
timp ce toată lumea încearcă să se domine reciproc. Toţi cei din afara Grădinii vor fi 
distruși sau corupți de urmașii lui Adam și Eva. Toţi cei care vor rămâne vor moşteni 
datoria milei nedrepte a lui Yahweh Elohim față de Adam. Nu trebuia să fie așa. Am fi 
putut avea partea bună a civilizaţiei fără partea rea. În schimb, am moștenit o lume 
coruptă de primul act de păcat al lui Adam. 

Adam a pus capăt unei ere. Adam nu a fost primul care a fost creat după chipul 
lui Dumnezeu, dar a fost primul care a fost corupt. lahve își reînnoieşte legământul cu 
neamul lui Adam și al Evei (Gen.3:15). Cu toate acestea, ei rămân răufăcătorii 
poveștii, răspândindu-se pe pământ ca un imperiu puternic, corupt și rău. Yahweh 
regretă că l-a creat pe Adam și, în Potop, distruge și alungă toți cei din neamul lui 
Adam și al Evei, în afară de o mică parte a lor (Geneza 6:1-8). Iahve își reinnoieşte din 
nou legământul cu linia de sânge alui Adam și Eva (Geneza 9:1-11), permițându-le de 
data aceasta să se răspândească pe pământ (Geneza 11:1-9). Cu toate acestea, 
creșterea acestei linii de sânge avea să aducă un sfârșit durabil şi tragic pentru 
"puternicii din vechime", deoarece aceștia aveau să fie distruși sau corupți de linia de 
sânge căzută (Geneza 6:4). În cele din urmă, toată lumea va cobori din Adam și Eva. 
Toţi se vor naște ca exilați într-o împărăție căzută. lahve continuă să lucreze la planul 
său de a ne răscumpăra. Iahve l-a chemat pe Avraam și i-a promis că va binecuvânta 
întreaga lume prin el. Prin urmașii lui Avraam, Dumnezeu Îşi va trimite în cele din 
urmă unicul fiu, Isus din Nazaret. Adam este primul Adam, dar Isus este ultimul Adam. 
Amândoi au fost aduşi în lume într-un mod special pentru a influenţa cursul istoriei (1 
Cor 15:22, 45). Ca un act de har, Dumnezeu şi-a justificat îndurarea străveche faţă de 
strămoșul nostru Adam, plătind datoria noastră prin faptul că l-a dat pe singurul Său 
Fiu Să sufere şi să moară pentru păcatele noastre (Gen 3:16). Isus a devenit 
înlocuitorul nostru. Dumnezeu ne dă dovada acestui lucru prin învierea lui Isus din 
morţi. Suntem răscumpăraţi și adoptați într-o nouă familie, o nouă comunitate a 
legământului. Mila hui Dumnezeu este justificată. În această comunitate răscumpărată, 
noi construim şi extindem o nouă împărăție în lumea lui Adam. Aşteptăm noua creaţie, 
care va locui în cetatea lui Dumnezeu (Apocalipsa 20-21). 

În exil, ne-am uitat originile. Cu toţii am moștenit datoria milei nedrepte a lui 
Dumnezeu faţă de strămoşii noştri. Despărţiţi de Dumnezeu și de istorie, ei au rătăcit 
într-o lume a binelui și a răului mare. Biserica primară a modelat teologia pentru 
secolele care au urmat și, retrospectiv, a înţeles oamenii ca fiind urmașii lui Adam, 
întrebându-se doar ocazional despre oamenii din afara Grădinii. La aproximativ 2000 
de ani după lisus, am descoperit ADN-ul şi fosilele. Pe măsură ce învăţăm să citim 
genomul, începem să înțelegem misterele trecutului nostru mai profund. 
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„A fi om înseamnă să te întorci din exil, cu 


păcatul lui Adam desfiinţat. Adam şi Eva sunt primii oameni ai textului (a1 Scripturii) de 
pe pământ şi niciun om al textului nu a trăit înaintea lor. Fiecare om al textului din 
întreaga istorie este un descendent genealogic direct al lui Adam şi al Evei. Monogeneza 
este adevărată, la fel ca și monofilogenia; atât știința, cât şi teologia au dreptate în 
respingerea poligenezei. 


% 


Traducând cartea lui Gregory Vandamme, "Les Adams d' Ibn Arabi”, mi-au 


atras atenţia câteva aspecte interesante, şi anume: 


dacă noi considerăm că unul din cei doi ARN ai genomului viral este Adam și că 
acesta va clona elementele virale şi le va asambla (le va aduna) într-o clonă a 
virusului inițial, Ibn “arabi, un mare mistic musulman, afirmă că Adam este o 
Unitate care conține în sine germenii multiplicității, "progenitorul suprem" (a/- 
walid al-akbar) al umanităţii, că Adam a fost creat ca o "ființă de adunare" 
(kawnjami') care cuprinde întreaga Ordine (al-amr)", pentru ca Dumnezeu să își 
poată "manifesta secretul (sirr)". Fiinţa care se adună nu ar fi doar "receptaculul" 
Manifestării ad extra al determinărilor divine - funcție asumată de lume ca 
"oglindă neşlefuită" -, ci ar desemna mai degrabă o conştiinţă reflexivă, capabilă 
să observe din interior unitatea acestei Manifestări. Această "ființă care se 
adună" (kawn jâmi”) este denumită alternativ "Adam", "om" (insân), "calif" 
(Khalifă) sau "Omul perfect" (al-insân al-kâmil). Omul perfect, întrupat în Adam 
la începutul istoriei umane, este potențialitatea universală a omului. Ibn 'Arabi 
descrie drept "om-animal" pe oricine s-ar opune Omului perfect, refuzând să 
îndeplinească această natură. Provocarea călătoriei spirituale pe care omul 
trebuie să o facă spre desăvârşirea sa ar fi, așadar, aceea de a recunoaște prezența 
Fiinţei divine în spatele "vălurilor întunecate" și a "vălurilor de lumină" care 
ascund prezenţa Sa celor care nu posedă cei doi ochi ai Omului desăvârşit. 

dacă noi considerăm întregul proces de clonare a retrovirusului ca o călătorie 
prin celulă (o coborâre, o replicare și o părăsire), Ibn arabi, în cartea Kităb al- 
isfăr, spune că există trei feluri de călătorii pe care le recunoaște Dumnezeu: 
călătoria de la EI, călătoria în EI şi călătoria spre EI, adică o cădere, o uitare şi o 
înălţare. Omul reușește să întreprindă călătoria care îi va permite - conform 
celebrului hadizh - să-L cunoască pe Domnul său cunoscându-se pe sine însuși: 
"EI Îl cunoaşte fie în mod negativ (bi-l-nagid), conform cunoaşterii comune, fie 
prin intermediul formei divine (bi-l-sărâ), conform cunoaşterii speciale a elitei 
inițiaţilor"”. Acest lucru este posibil pentru că Allah (virionul) este "producătorul 
inițial”, Genomul din el este "Primul Intelect” iar Adam este amestecul dintre 
ADN şi genomul străin. 

Ibn 'Arabi îl descrie pe Muhammad ca fiind înaintea lui Adam: "EI este cea mai 
perfectă dintre creaturile rasei umane. Din această cauză, lucrurile au început cu 
el şi prin el sunt pecetluite: într-adevăr, el a fost profet atunci când Adam era 
între apă şi noroi; apoi [când s-a manifestat] în forma sa elementară, el a fost 
Pecetea profeților”. Această afirmație ciudată ar avea logică dacă genomul 
retrovirusului cosmic este Muhammad, deci forma sa fizică era codată deja în 
genom, iar ARN-ul viral deghizat în ADN prin reverstranscriptază este Adam, 
asta însemnând "între noroi şi apă”. De aceea C. ADDAS, în La Maison 
muhammadienne, p. 33-34, afirmă: "Muhammad este tatăl spiritual al rasei 
umane, aşa cum Adam este tatăl său carnal". 
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Cap. 11. IARBA FIARELOR 


Oamenii vechi au atribuit adeseori unor plante, virtuţi magice. În spatele acestor 
virtuţi se ascunde un simbol care explică în termeni foarte concreţi însuşirile magice 
atribuite plantei. Din această categorie face parte şi „iarba fiarelor” întâlnită şi sub 
denumirile de: iarba tâlharilor, iarba uitării, iarba de somn, iarba cântătoare, iarba 
aricioaicei, iarba depotcovirii, iarba ciocănitoarei, iarba iubirii, iarba de aur etc. Întâlnită 
în basme şi în unele zicale populare, se crede că această iarbă poate descuia orice lacăt 
sau zăvor (după unii, numai împreună cu rostirea unui anumit descântec), ori dădea 
posibilitatea posesorului să înţeleagă limba animalelor şi a plantelor. Se spune că numai 
ariciul sau ciocănitoarea o pot găsi. Legenda ei este răspândită la noi şi în mai multe 
țări din Europa şi Orientul Mijlociu. 


DE 4 


Potrivit lui lon Aurel Candrea'", autorul cărţii „Iarba fiarelor”, în legendele 
rabinice privitoare la regele Solomon apar primele referiri în zonă despre această iarbă 
magică. Astfel, într-o legendă evreiască, se spune că regele Solomon ar fi avut o iarbă 
magică numita "shamir", cu ajutorul căreia putea sfărâma pietre. În anumite scrieri, 
shamir este un vierme. Din Orient au preluat-o grecii, ea fiind amintită de sofistul Elan, 
pentru ca grecii să împrumute toate aceste credinţe şi romanilor. Aici, puterea de a 
descuia orice poartă din lume este amintită de Plinius cel Bătrân. Este amintită şi de 
Dioscorides Pedanios!” sub numele de ZOO-USTE ”larba fiarelor” (cf. grec. zoon 
"animal”; got. asts "ramură”), iar de Pseudo-Apuleius!* sub numele: ZYRED 
"Sălbatic(ă);, Războinic(ă). 

După răspândirea creştinismului, iarba lui Solomon a devenit „iarba lui Isus”, în 
sensul că planta a apărut în locul în care a picurat sânge din buricul tăiat al pruncului 
Isus (Kernbach, 1994,305). 

În Franţa, iarba fiarelor se numeşte "herbe du pic", adică iarba ciocănitoarei. 
Germanii îi zic "Springwurzel" - iarba sfărâmătoare (pomenită şi de fraţii Grimm), iar 
italienii "sferracavallo", iarba ce sfărâmă potcoavele. În spaţiul german, credinţa 
aceasta era atât de înrădăcinată în evul mediu încât, în închisori, vrăjitorii bănuiţi că 
posedau iarba fiarelor erau atârnaţi într-un fel de leagăn ca să nu se poată atinge de 
podea sau de uşi. 

În privinţa locurilor unde creşte, indicaţiile folclorice sunt inconsecvente. Se 
spune că se găseşte pe locul unde a pierit trăsnit un diavol (Pamfile!*-1, 1916, 58). 
Creşte pe piatră, nu are rădăcină, are cap de om ce poartă coroană, e vie şi umblă dintr-o 
poiană într-alta, situată peste trei ape curgătoare şi, tocmai peste nouă ani, mai răsare tot 
în locul acela. Planta nu poate fi dobândită uşor, în lipsa unei inițieri. Se mai spune că 
iarba fiarelor înfloreşte în noaptea de Sânziene (24 iunie). Ea va lumina în întuneric ca 
aurul iar la răsărit va picura sânge, lăsând urme roșiatice pe pământ. Ca să scape de cei 
ce vor s-o culeagă, intră în pământ, se afundă în ape. Pentru a o obţine, trebuie să o rogi 
să se lase smulsă şi să-i promiţi că nu o vei folosi împotriva firii ei, ca să faci rău altora. 


141 Ion-Aurel Candrea a fost un lingvist, filolog şi folclorist evreu român, profesor universitar la 
Facultatea de Litere din cadrul Universităţii din București. 
142 Dioscoride a fost un medic, farmacolog şi botanist grec, care a trăit la Roma în timpul 


împăratului Nero. A scris o carte în cinci volume - „De Materia Medica ”, în care menţionează şi 
denumiri de plante medicinale în limba dacă. 

143 Pseudo-Apuleius este autorul unui ierbar de plante. 

144 Tudor Pamfile a fost un scriitor, etnolog şi folclorist român, laureat al premiul „Neuschotz” al 
Academiei Române. 
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În Bărăgan nici nu este socotită plantă, ci un fir fermecat cu care se poate deschide orice 
lacăt, iar în Gorj, unii oameni cred că iarba fiarelor se găseşte numai în arici, pentru că 
se hrăneşte cu ea. Pe o buză de mortarium descoperită la Romula, judeţul Olt, de o parte 
şi de alta a unei crenguţe, este scris: MARC-UST ARETI O FEC. Inscripţia se poate 
traduce în mai multe feluri, între care şi: „larba fiarelor, ariciul (aricioaica) o face (o 
produce). 

La celți, în loc de iarba fiarelor, era venerat vâscul despre care se spune că a fost 
trimis din cer şi că poate deschide toate lacătele (Creanga de aur, pg. 85, vol. 5). 

Iarba fiarelor apare şi pe un disc ornamental de ceramică de pe biserica veche 
din Rădăuţi. 

Nici în privinţa descrierii opiniile nu sunt unanime: ba e neagră, ba argintie, ba 
aurie, cel mai adesea fiind roşie (se observă că este vorba de culorile alchimice). 
Mijloacele prin care poate fi găsită iarba fiarelor sunt relativ numeroase şi descrise în 
câteva cărţi, dar pentru subiectul de faţă, care răspunde la întrebarea „ce este de fapt 
iarba fiarelor”, nu prezintă interes. 

Sunt interesante explicaţiile în plan simbolic expuse de Jean Chevalier şi Alain 
Gheerbrant în cartea „Dictionar de Simboluri”. larba fiarelor „simbolizează energia 
solară condensată şi manifestată, captând forța focului din măruntaiele pământului şi 
primind energia solară“. Adrian Bucurescu spune că, având toate aceste puteri, plantele 
capătă proprietăţi extraordinare, că Mircea Eliade le asocia direct cu Arborele Vieţii. 
Există, aşadar, o legătură simbolică între soare, foc, roşu, fier şi plante. 

Ariciul în această relație spune totul. Credinţele populare afirmă că adevăratul 
creator al lumii este ariciul. În Legendele cosmosului, Editura „Grai şi suflet”, 
Bucureşti, 1994 se spune: 

“Când Dumnezeu a urzit pământul, i-a rămas olecuţă de lut şi nu ştia ce să facă 
cu el. Atunci a trimis albina la arici, că ştia că-i isteţ, să-l întrebe ce să facă. Ariciul i-a 
zis: - Dacă e Dumnezeu, nu ştie el ce să facă? Vine să-l învăţ eu? Albina, care s-a făcut 
că pleacă, s-a ascuns la ţâțâna uşii. Ariciul a prins să vorbească de unul singur. - Şi 
Dumnezeu ce fel de om îi! Pe mine s-a priceput să mă facă aşa de urât, parcă-s un 
ghem, şi acum vine să-l învăţ eu ce să facă! Nu ştie să facă nişte dealuri, nişte munţi! 
Cum a auzit vorbele ariciului, albina a şi plecat şi i-a spus întocmai lui Dumnezeu, care 
aşa a şi făcut. Inteligența ieşită din comun a ariciului îl ajută, în basmele despre 
animale, să păcălească cel mai şiret dintre necuvântătoare, vulpea, pedepseşte lupul, 
întrece cerbul la fugă ş.a”. 

Se crede că ghimpii ariciului simbolizează razele soarelui, prin Asia centrală 
fuind socotit inventatorul focului. Ariciul păzeşte cu străşnicie iarba fiarelor, plantă 
magică cu puterea vieţii şi morţii, cea care asigura pătrunderea prin „uşile raiului“. 
Animal înțelept, de esenţă solară, ariciul a fost binecuvântat de Dumnezeu să poată 
deschide orice încuietoare, bineînţeles, cu ajutorul ierbii fiarelor. 

Denumirile de bur (ghimpe) şi burdock (brusture)'*, aplicate micilor recipiente 
cu seminţe țepoase din gardul viu, au fost în mod evident acordate cu ideea poetică că 
brusturele agăţat de gard era o minge de soare în miniatură. Aceeaşi noțiune stă la baza 
nomenclaturii ariciului, care se rostogoleşte într-o minge spinoasă. În spaniolă, ariciul 
este erizo!“%, iar în franceză herisson!“, ambele se rezolvă în ur is on, adică Soare de 
lumină de foc. 

Ariciul nostru este fonetic ejog, veşnic mare ; şi cum ch trebuie să fie echivalent 
cu j, numele său alternativ de urchin (arici) - valonul urechon - va însemna Focul 


145 "Burr, Marele Strălucitor”. 
146 Erezu înseamnă dreapta în Zend. 
147 A se compara cu numele de familie HARRISON. 
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Soarelui veşnic existent. În emblema alăturată, ariciul este surmontat de lumina 
quintuplă a Flăcării Părinteşti. 


Ariciul de mare - crustacee rotunde, cu o multitudine de ţepi extrem de frumos 
colorați - se pare că îşi trage numele din același motiv ca şi ariciul; iar numele suedez al 
ariciului de mare este borre. 

Noi susţinem că „iarba fiarelor” sunt spiculii virusului, fiarele sunt ARN-ul 
viral, „ariciul” este virusul şi „lacătul” este coreceptorul celulei. 


Se observă ce bine seamănă spiculii cu nişte plante. Chiar se spune că „iarba 
fiarelor”, care seamănă cu un om, nu are frunze ci numai nişte aripioare ce pornesc din 
umeri. 


larba fiarelor 


gpâl 


Virion 


EI Membrană 
virus 


Virusul are aspectul exterior asemănător unui arici. Ţepii de pe virus sunt niște 
chei care pot deschide porțile de intrare în celulă, care sunt prevăzute cu nişte 
coreceptori cu rol de lacăte. Putem spune că virusul are la exterior un „inel de chei” cu 
care poate deschide orice lacăt. Cele două ARN-uri virale sunt fiarele care dirijează 
efracția. 

În desenul de mai jos putem vedea şi rădăcinile despre care legenda spune că o 
fixează în piatră. 


De aici izvorăşte întreaga poveste şi este o dovadă că a existat o perioadă în 
istoria acestei planete când se cunoştea celula și cum procedează virusul ca să pătrundă 
în interior. 

Proteina gp120 a „ierbii fiarelor” are trei roluri cunoscute: caută receptorul 
adecvat (cheia potrivită) pentru intrarea virusului, fixează virionul pe celula țintă, ajută 


160 


la absorbţia acestuia în celulă. 

Denumirea de „iarba iubirii” vine de la specificitatea virusului pentru o anumită 
categorie de celule. Nu cred că exagerăm dacă la sursele!“ tragediei lui Shakespeare - 
„Romeo şi Julieta” adăugăm şi iubirea născută între celulă şi virus. 

De regulă, în ezoterism se foloseşte perechea albină — arici pentru că albina cu 
al ei unic ac înseamnă UNUL, iar ariciul cu multiplele-i ace reprezintă multiplicitatea, 
iar ghemul - virusul. În legenda „ierbii fiarelor”, albina este înlocuită cu ciocănitoarea 
care sparge coaja copacului (celula), pentru a scoate viermi (viitori virioni), tocmai 
pentru a accentua operaţia de „deschidere cu forţa”. 

Poarta prin care pătrunde virusul se numeşte „Poarta Zeilor” (deva-yana, Ianus 
Coeli), figurată în arhitectura sacră ca „Ochiul Domnului” spune Mircea Tămaş în 
notele de la pg. 175 al cărții „Mânia zeilor”. Când Plinius Cel Bătrân afirma că „iarba 
fiarelor” deschide orice poartă, nu o afirma ironic, ci se referea la porțile de intrare în 
celulă, iar când legenda lui Solomon afirmă că acesta avea o plantă (shamir, care poate 
însemna şi vierme, făcând legătură cu ciocănitoarea) cu care sfărâma pietre se referea 
la virus despre care ştiinţa ne spune că este o „piatră” (şi din legendă rezultă că iarba 
fiarelor creşte pe piatră, de fapt este în interiorul ei). 

Simbolismul despotcovirii cailor cu iarba fiarelor este mai amplu. Potcoava 
protejează calul (celula) la înţepături (de virus), dar totodată despre cal se spune!” că 
este un animal psihopomp, un animal funerar, care purta şi proteja pe mort şi 
postmortem (reflectat în spectacolul funerar pe tema calului, numit Gogiu), cu referire 
la multiplicarea virusului cu ajutorul celulei. 

Afirmația că: „aruncată în apă, merge împotriva curentului” trimite şi la mersul 
pe apă a lui Isus, care după Mircea Tămaş este un mers împotriva curentului, şi la virus 
a cărui multiplicare este împotriva direcţiei normale a metabolismului celulei. 

Pentru a înţelege afirmaţia că: „Ja răsărit va picura sânge, lăsând urme roşiatice 
pe pământ” apelăm la cartea lui Rene Guenon - „Simboluri ale ştiinţei sacre” care, la 
pg. 77, ne spune că „picăturile de sânge sunt imaginea influențelor emanate de Puruşa 
la sacrificarea sa”, care se traduce cu cheile noastre că: fragmentele de virus obţinute 
prin decapsidarea acestuia la intrarea în celulă (echivalată cu răsăritul soarelui) va 
influenţa metabolismul celulei, mai exact „îl va deturna”. 

La saşii din Transilvania, exemplifică Frazer!, când o femeie se află în chinurile 
facerii, se deschid în casă toate încuietorile de la uşi şi lăzi, urmărindu-se ca prin acest 
mijloc să se uşureze naşterea. 

Pentru a întări şi mai mult afirmaţia noastră că iarba fiarelor este virusul vă 
rugăm să priviţi vâscul din imaginea de mai jos, cât şi Drosera rotundifolia. Prima 
seamănă cu un om înaripat şi a doua cu anvelopa virusului. 


148 - în 1476, autorul Masuccia Salernitano prezintă în scris legenda lui Romeo si a Julietei, care 
era cunoscută în zonă de peste 100 de ani. 
- în 1530, Luigi da Porta a reluat povestea; el a adăugat elementul sinuciderii îndrăgostiţilor. 
- în 1562 , Artur Brooke scrie poemul "The tragical history of Romeo and Juliet”, din care s-a 
inpirat Shakespeare. 
149 Vezi Romulus Vulcănescu, „Mitologie română”, pg. 191 
150 James George Frazer a fost un autor, antropolog cultural şi social, teolog şi magistrat scoțian. 
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Vâscul era considerat o plantă sacră atât de norvegieni şi de druizii celți, cât şi 
de indienii nord-americani. Există o veche credinţă italiană că vâscul stinge focul (focul 
sexual). Vechii germani credeau că această plantă provine direct din cer. 

Drosera rotundifolia, numită şi Roua-cerului (Trans.), iarba fiarelor, rocă 
(Trans.), are rizomul vertical, tulpina erectă ce iese din mijlocul frunzelor dispuse în 
rozeta bazilară, frunzele cu peri glanduloşi, roşietici, care secretă o substanță vâscoasă 
ce rămâne ca o picătură lucitoare de rouă pe vârful glandulei, florile mici, albe, caliciul 
cu 5 sepale, corola cu 5 petale şi 5 stamine. 


Chiar şi Vincetoxicum officinale numită şi iarba-fiarelor, brilioancă, harniai, 
iarba-fierului, rânduniță, poate simboliza virusul prin aspect: tulpină dreaptă, frunze 
opuse ovale, florile albe-gălbui având caliciul cu 5 diviziuni lanceolate, ascuţite, iar 
fructele sunt netede, lanceolat-ascuţite. 


În legătură cu numele, iată ce spune „Dicţionarul de simboluri” a lui Jean 
Chevalier: în China, data sosirii şi a plecării rândunelelor (a virusului) coincidea cu 
data exactă a echinocțiilor. Ziua când se înapoiau (echinocțiul de primăvară) era un 
prilej pentru ritualuri consacrate fecundității. Există legende relatând despre fecundarea 
miraculoasa a unor fete după ce-au mâncat ouă de rândunică (povestea lui Hiandi, 
povestea străbunului familiei Chang, din care se trăgea Confucius). S-ar putea afirma 
astfel despre Confucius că este fiul unei rândunici (a unui ARN viral). Se spune că 
migrarea ritmică a rândunelelor este însoţită de o metamorfoză: iarna/yin, rândunica se 
refugiază în apă (celulă) unde, afirmă Liezl, se preschimbă într-o cochilie (virus), dar 
redevine rândunică (ARN viral) însoţind mişcarea ascendentă a soarelui  Vara/yang 
(când atacă din nou o celulă). 

Chiar şi Isis se preschimba noaptea în rândunică şi se rotea în jurul coşciugului 
lui Osiris (cel tăiat de Seth în bucăţi „Okazaki”) şi se tânguia cu țipete sfâşietoare până 
la înapoierea soarelui (noul ARN viral). Simbol al veşnicei întoarceri şi vestire a 
învierii. 

Rândunica îşi datorează rolul important faptului că nu se lasă niciodată pe 
pământ şi, prin urmare, este ferită de a se murdări. Ea înseamnă singurătate, emigrare, 
separare. 

La persani, ciripitul rândunicii (verbul creator, fragmentul de virus) desparte 
vecini şi camarazi (unele suflete reintră în circuitul metabolismului celular, altele merg 
spre locul de asamblare a virusului). 
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Cap. 12. PASĂREA PHOENIX 


Răspândite în mitologia multor popoare, păsările nemuritoare sunt cunoscute sub 
numele de Semendar, Garuda, Huma, Simorgh, Fenghuang, Khyung, Milcham, pasărea 
Rok, Pasărea Măiastră, Feniz, Pasărea de foc şi nu în ultimul rând: Pasărea Phoenix 
(numită Bennu în Egipt). Unele caracteristici ale lor le întâlnim la animale fantastice ca 
grifonul, struţo-cămila etc. 


Pasărea Phoenix în Bestiarul din Aberdeen 


Păsările nemuritoare sunt prezente în creaţii literare, pictură, heraldică şi 
sculptură. În Mahabharata este redată naşterea păsării nemuritoare, iar în Ramayana se 
descrie intervenţia ei, alături de Rama în lupta cu şerpii. 


Toţi cei care, ştiuţi sau neştiuţi de către noi, au avut legătură cu alchimia şi 
ezoterismul, pomenesc despre ea. Herodot şi Hesiod susţin că au văzut pasărea cu ochii 
lor, Ovidiu o descrie în “Metamorfoze”, Tacitus o pomeneşte în “Anale”, Plinius o 
descrie în “Istoria naturală”, Claudius Claudianus în „Idile”, poetul Attar (sec. al XIII- 
lea) în „Colocviul păsărilor”, Martial în “Epigrame”. Găsim mitul ilustrat în 
manuscrisele iluminaţilor din secolul 12, în miniaturi celtice, în stampe japoneze şi în 
sculptura lui Brâncuşi, care spunea: „Eu văd această Pasăre de aur foarte departe - la o 
sută de kilometri depărtare şi de o asemenea măreție, încât să umple întreaga boltă 
cerească”. 

Printre caracteristicile principale enumerăm: 

— este nemuritoare, dar la 500, 1000, 1500 şi chiar 13 000 de ani, trebuie să se 
autosacrifice pentru a renaşte din nou. 

— Este singura din specia ei, deci nu se poate reproduce; 

— Atunci când lunga sa viaţă este pe terminate, îşi simte sfârşitul şi îşi face un cuib 
din plante aromatice şi tămâie; dă foc cuibului, se întinde, arzând odată cu 
cuibul, iar din cenuşa sa se formează o altă pasăre. Noua pasăre o îngroapă pe 
cea precedentă, punându-i rămăşiţele într-un înveliş de smirnă şi tămâie în formă 
de ou; 
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A apărut în oceanul primordial ca un ou, ce va fi spart de Brahma pentru a ieşi 
din el auria pasăre solară; 

Este invizibilă; 

A încheiat un pact cu zeii şi cu şerpii Naga, oferind la schimb Amrita, elixirul 
nemuririi, dar pe care, în final, i-a păcălit; 

Este androgin, are şi sex masculin şi sex feminin; 

Este om-pasăre, are chip de om, trei ochi şi cioc de vultur, aripi roşii şi picioare 
terminate cu gheare; 

Dacă o atingi, o vezi sau stai în umbra ei (protecția ei), eşti fericit pentru tot 
restul vieţii; 

o pană de a ei poate să lumineze o întreagă cameră; 

Monştrii Naga (șerpi uriași cu mai multe capete, cei ce încarnau răul şi puterile 
htonice) sunt cei mai mari dușmani ai ei; 

un neam de păsări uriaşe, dotate cu inteligenţă şi care au o organizare socială 
proprie; 

este feroce; 

este considerată regele păsărilor; 

Stă cu ghearele înfipte în demonul Hiranjakasipu şi poartă pe aripile desfăcute şi 
pe piept imaginea celor trei emanaţii ale lui Shakti, divinitate reprezentând viaţa, 
moartea şi renaşterea. În mijloc se află figura demiurgului Brahma; 

simbolizează lupta vieţii cu moartea, a binelui cu răul; 

la început era considerată malefică, un zmeu, un balaur sau chiar diavol. 
Zgrupţuroiul înaripat arăta ca un zmeu cu corp de pasăre, coadă de şarpe şi cap 
de om, o întruchipare a forțelor răului; 

este considerată începutul creaţiei, marcând începutul Timpului; 

este manifestarea reînvierii lui Osiris; 

Este considerată a fi o pasăre oraculară, anunţă sfârşitul timpului; 

Este un simbol al înaltei virtuţi, al grației şi al puterii; 

în enciclopedia chineză ”Shou weng” (“Explicarea semnelor”) din secolul I e.n 
se spune că are cioc de cocoș, guşă de rândunică, gât de şarpe, pe trup desene ca 
de dragon, coadă de peşte; din față arată ca o lebădă, din spate ca un unicorn, iar 
spinarea pare de broască ţestoasă. Este ilustrată uneori în literatura antică şi 
medievală, ca având un nimb, accentuându-se astfel legătura păsării cu Soarele. 
Cele mai vechi reprezentări indică nimburi cu 7 raze, asemănătoare cu cele ale 
lui Helios (personificarea Soarelui în mitologia greacă). Pliniu cel Bătrân o 
descrie ca având o creastă pe cap; mai este descrisă ca o pasăre cu aripi de 30 de 
paşi şi penele de 12 paşi; e atât de mare, încât poate ridica în gheare un elefant; 
Kurzii o socotesc o pasăre albă, lungă de 18 metri. În „Idile", Claudius 
Claudianus portretizează astfel pasărea Phoenix: „Ochii săi scânteiază de o 
lumină tainică, în jurul gâtului penele îi strălucesc ca flacăra, deasupra capului 
are o creastă roşie al cărei vârf luceşte ca o stea şi revarsă în întunericul nopții 
0 lumină senină, picioarele îi sunt roşii ca purpura de 1yr, un cerc de azur îi 
învăluie aripile, iar partea superioară îi este împodobită cu pene aurii”; 

apariție acesteia este semnul instaurării unei păci magnifice în lumea subcelestă; 

este o expresie a „cunoaşterii secrete”. Pentru alchimişti pasărea Phoenix 
simbolizează drumul spre piatra filozofală; 

conduce spiritele celor morţi prin pericolele lumii subterane; 

poartă o stea ca semn al naturii ei celeste; 
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— poate fi încălecată numai de către Nemuritori; 

— este un simbol al dragostei nemuritoare; 

— simbolizează înţelepciunea divină şi perfecțiunea umană; 

— cunoaşte graiul oamenilor şi le slujeşte drept mesager şi confident; 
—  opanăa ei arsă o cheama în ajutor sau vindecă miraculos. 


Să luăm spre analiză una din legendele iudeilor în care această pasăre este 
numită Milcham: 


„Când mama primordială, Eva, a păcătuit, ea a fost cuprinsă de invidie faţă de 
nevinovăția celorlalte făpturi ale Creatorului şi le-a îndemnat să mănânce şi ele din 
„fructul interzis”. Doar pasărea Milcham (ARN-ul viral) nu a ascultat de ea. Drept 
răsplată a primit o cetate fortificată (virus), iar îngerului morții (ADN-ului celular) i s- 
a porunct ca această pasăre să nu aibă moarte. De aceea, când trec o mie de ani, din 
cuibul ei ţâşneşte un foc ce arde pasărea, rămânând doar un ou. Acesta se va 
preschimba în pui, prin care pasărea trăieşte mai departe. Când împlineşte iarăşi o mie 
de ani, se zbârceşte şi aripile îşi pierd penele, astfel încât arată ca un pui. Apoi îşi 
înnoieşte penele şi se înalță în zbor asemeni unui vultur şi în nici un chip nu mai poate 
fi atinsă de moarte”. 


Ilustrarea unui phoenix în cartea lui F.J. Bertuch 


Privind desenul de mai jos, putem transpune legenda în cheia noastră: 
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După „un timp” (1000 de ani) virionul (pasărea Phoenix) pătrunde într-o celulă 
unde, prin forţe proprii sau ajutat de sistemul imunitar al celulei, se decapsidează (îşi 
arde cuibul sau îşi pierde penele) şi ARN-ul viral (ou), utilizând aparatul metabolic al 
celulei (c/ocire), se transformă într-un nou virion (primeşte o cetate fortificată), care 
trăieşte mai departe „un timp” până găseşte o altă celulă unde se decapsidează (până se 
zbârceşte şi-i cad penele) şi începe un nou ciclu. Ciclul poate începe şi fără părăsirea 
celulei şi se manifestă în lumea noastră profană printr-o nouă civilizaţie sau, după cum 
spun hinduşii, prin venirea pe pământ a unui nou avatar. 


Putem concluziona că virionul este originea acestor legende, şi de aceea acest 
simbol hermetic, răspândit de Herodot, Lucan, Pliniu cel Bătrân, Papa Clement |, 
Lactanţiu, Ovidiu şi Isidor din Sevilia (toţi practicanți a unor căi spirituale), este 
considerat a fi "simbol solar”, motiv al metempsihozei (reîncarnării), a reînvierii, a 
vieţii în Paradis și a Omului Universal. 

Părinţii bisericii consideră pasărea Phoenix modelul simbolic al sufletelor 
nemuritoare şi al învierii lui Christos după odihna de trei zile (cele trei faze alchimice: 
nigredo, albedo şi rubedo) în mormânt (celulă). Mitografii antici au adăugat legendei şi 
alte motive. Astfel Phoenix-ul mănâncă numai rouă, zboară spre tărâmuri exotice şi 
culege ierburi bine mirositoare, pe care le strânge pe altarul din Heliopolis, apoi le dă 
foc şi arde şi ea, prefăcîndu-se în cenuşă. După trei zile renaşte din propria cenuşă, la o 
nouă viaţă. Deci pasărea moare şi se descompune (sol/ve) înainte de a renaşte (coagula). 

Ea este ființa cea mai bătrână de pe lume (ARN-ul viral ca şi ADN-ul celular nu 
s-au modificat de milioane de ani). Când prima bucată de pământ (capsida incompletă) 
ieşise din apele întunecate ale Haosului (citoplasma), strălucitoarea pasăre nemuritoare 
coborâse pe movila primordială. Țipătul ei era primul sunet auzit vreodată. Iniţial 
pasărea nemuritoare a fost identificată cu Venus ca Luceafăr de Dimineaţă (virus), fiind 
astfel precursorul reînnoirii creaţiei în zorii zilei. 

În Textele Piramidelor, pasărea asociată cu zeul Soarelui se aşează pe o piatră 
sau în ramurile unei sălcii sacre (ADN celular). Arabii susţin că nu se poate aşeza decât 
pe muntele sfânt Kaf, unde sălăşluiesc şi djinii şi demonii. 

Cu toate că penajul (bazele purinice şi piramidinice) este considerat în mod 
unanim foarte colorat şi pătrunzător, nu există un consens cu privire la coloritul 
acestuia. Tacitus afirmă că penajul este fără egal, comparativ cu alte păsări. Ezekiel 
Tragicul afirma că are picioare roşii şi ochi de un galben-intens, însă Lactanţius afirmă 
că ochii sunt albaştri precum safirele şi că picioarele acoperite în solzi aurii, având 
gheare roz. Are penajul splendid colorat, cu pete de purpură şi aur (două culori nobile şi 
cu o evidentă semnificație simbolică). 


Este o pasăre mitică de origine etiopiană. Dar „Aithi-6ps” însemnând literal 
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„feţe arse”, spune Rene Guenon în „Simboluri ale ştiinţei sacre” şi simbolizează 
„principiul”, „Inima Lumii”, „Piatra unghiulară”, locul nonmanifestării, din care 
porneşte manifestarea, lucruri pe care virusul le reprezintă cu prisosinţă. Poartă pe cap 
o cunună de aur (franscriptaza inversă) împodobită cu pietre scumpe. Este singuratic ca 
un călugăr, trăieşte 500 de ani şi cunoaşte când îi vine vremea să moară. 


167 


Cap. 13. ISIS ŞI OSIRIS 


În Egipt, ca şi în Babilon, cultul Lunii l-a precedat pe cel al Soarelui. Osiris, zeul 
Lunii, şi Isis, zeiţa Lunii, sora şi soția lui Osiris, mama Lunii Tinere, Horus, apar în 
scrierile religioase dinaintea celei de-a Cincea Dinastii (circa 3000 î.Hr.), în vreme ce 
cultul lui Ra, Zeul Soare (genom viral clonat), nu a fost instituit decât târziu, în timpul 
Dinastiei a XII-a probabil în jurul anului 1800 î.Hr. Nici atunci cultul lui Ra nu a depăşit 
cultul Lunii. În schimb, Osiris a ajuns treptat să fie asimilat Zeului Soare, astfel că în 
scrierile mai vechi, cu toate că îi sunt închinate toate epitetele care îl caracterizează pe 
Zeul Soarelui, îşi păstrează trăsăturile de zeitate a Lunii. El este Luna (genomul viral 
pătruns în celulă), dar când învie şi devine nemuritor este Soarele (genom viral clonat). 

Aceste schimbări au avut loc treptat, de-a lungul unei perioade de nu mai puţin 
de 2 500 de ani umani (în celulă lucrurile se petrec mult mai repede). Religia lui Isis şi 
Osiris nu a dispărut nici după această perioadă, pentru că a cunoscut o etapă de revenire 
în perioada elenistică, sub forma unui cult al misteriilor, originar din Orient (a început o 
nouă clonare). A influenţat profund Grecia, şi apoi Roma în secolele imediat dinaintea şi 
de după începutul erei noastre. 

Cele mai vechi izvoare pe care le avem la dispoziţie ne spun că Osiris era un fel 
de spirit al naturii - Nilul sau Luna - care controla creşterea periodică a debitului râului 
(creşterea producţiei de proteine virale). Era un zeu al umezelii, ar fertilităţii, al 
agriculturii. Când Luna scădea, Seth, fratele şi vrăjmaşul lui (ADN celular), un diavol 
roşu, înflăcărat, îl mânca. Despre Seth se spunea că apelase la o regină etiopiană de 
culoare, care să-l ajute în revolta împotriva lui Osiris. Probabil că este o referire la 
seceta şi canicula care veneau periodic din Sudan şi distrugeau recoltele din zona 
Nilului. Ca să folosim termenii greceşti, Seth era Stăpânul Lumii-de-dincolo în sens de 
Tartar (nucleu), nu de Hades. Hades era locul în care umbrele celor morţi aşteptau 
învierea (citoplasma); acesta corespunde, probabil, ideii catolice de Purgatoriu. Osiris 
era Stăpânul Lumii-de-dincolo în acest sens. Tartarul era infernul condamnaților, în care 
domnea Seth. 

În forma cea mai veche a mitului, Osiris era Luna (virusul), iar Isis era Natura 
(celula), Urikittu, Cea Verde, din povestea caldeeană. Dar mai târziu a devenit sora 
Lunii, mamă şi soţie a zeului Lunii (ADN-ul celular care ajută virusul să se cloneze). 

Treptat, natura primitivă a mitului a început să capete o semnificaţie religioasă 
mai profundă. Oamenii au început să vadă în povestea lui Osiris - care a murit, a coborât 
în Lumea-de-dincolo (s-a inserat în ADN) şi a fost apoi înviat de Isis. Egiptenii au 
început să conserve trupurile celor care fuseseră „făcuți întru Osiris” prin iniţiere 
(întregire genom viral şi activare), aşa cum scrie în Cartea morților. Ei credeau că, atâta 
vreme cât corpul rezista, spiritul sau Ka avea un trup în care putea să trăiască în 
Tărâmul Fericiţilor (clona virusului) alături de Osiris (genomul viral) care, într-un text 
de pe o piramidă din Dinastia a V-a este numit „Căpetenia celor din Apus”, adică din 
Lumea-de-dincolo (pentru că a preluat conducerea producţiei de proteine virale). 

În secolul al II-lea d.Hr., Plutarh'*!, el însuşi inițiat, a scris pentru Klea un tratat 
despre semnificația misteriilor. Deşi tainele religiei misteriilor şi detaliile inițierilor erau 
sacre pentru Plutarh, el i se adresa cuiva care ştia deja despre ce scria, astfel că dacă 
aplicăm cunoştinţele despre simbolurile universale, pe care ni le oferă psihologia 
analitică, putem şi noi să citim printre rânduri şi să înţelegem mai bine mesajul care 
altfel ar rămâne ascuns. 

În Cartea morţilor găsim chiar instrucţiunile pentru misterii adresate celor 
inițiați în religia lui Osiris de la începutul perioadei dinastice; există şi un tratat filosofic 


151 Plutarh în unele lucrări Plutarch a fost un scriitor antic grec. Este cunoscut mai ales prin 
scrierile sale biografice şi filosofice. 
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din secolul al II-lea d.Hr., care ne relevă o mică parte din înţelesul spiritual al 
misteriilor, aşa cum au supravieţuit ele în prima parte a epocii creştine. 

Textele acestea creează o foarte interesantă şi sugestivă punte între proiecția 
concretă, antică a realității interioare şi înţelegerea psihologică a simbolurilor, care ne 
este la îndemână în ziua de azi. 

Simbolurile religiilor antice trebuie însă acceptate ca reprezentând desfăşurarea 
clonării genomului străin în interiorul omului. Dacă nu sunt tratate cu deschidere şi 
respect, nu îşi vor destăinui secretele. A le lua şi a le explica reductiv este echivalent cu 
a lua reuşitele spirituale ale lui Plutarh şi a le reduce la venerarea primitivă a Lunii sau a 
Nilului. Este adevărat că Marele Zeu, Osiris, reprezenta Luna şi Nilul, şi că Isis era 
pământul fertilizat de apele râului şi Zeiţă a Lunii în acelaşi timp. Însă acestea sunt 
analogii, mişcări ale spiritului, ale Logosului, ale genomului străin pe care îl 
simbolizează Osiris, şi ale Mamei Natura, mereu reînnoită şi care acceptă pe toţi şi toate 
şi ale cărei mişcări se întrezăresc în Povestea Mamei Isis. Plutarh spune: 


” Într-adevăr, n-ar fi cel mai greu lucru să lase mai bine în pace aceste două 
divinităţi, ce sunt ale tuturor oamenilor, în loc să le atribuie neapărat egiptenilor. Chiar 
dacă numele pe care-l dau Nilului este numai al lor ca şi această porțiune de teren 
udată de Nil, spunând că mlaştinile şi lotusul din împrejurimile lui, ele singure, sunt 
tâlcul acestui mit, ei nu lipsesc de protecţia acestor zei, atât de puternici, întreg neamul 
omenesc, care nu are Nil, nici Butis şi nici Memphis, dar care, cu toate acestea, o 
cunoştea şi pe Isis şi pe celelalte divinităţi ce o însoțesc; mai mult decăt atât, există 
popoare care numai de curând au învăţat numele lor egiptene. Însă ei ştiau, încă de la 
începuturile lor, care erau puterile fiecăruia dintre aceşti zei şi le făceau slujbe şi 
liturghii publice. Nu este nicio deosebire faţă de aceia care confundă pânzele, parâmele 
şi ancorele unei corăbii cu cârmaciul, urzeala şi beteala unei pânze cu ţesătorul, 
picăturile purgative şi infuzia de plante cu doctorul. Adăugaţi la acestea şi că ei dau loc 
la păreri nelegiuite şi de hulă, spunând numele zeilor unor oameni nesimţitori, lipsiţi cu 
totul de inteligenţă, care sunt întru totul subjugaţi unor preocupări orientate numai 
pentru satisfacerea trebuinţelor lor şi cărora deci le este cu neputinţă săi considere pe 
aceştia zei (oameni aflaţi numai sub influenţa ADN-ului). 

Căci Dumnezeu (genomul viral) nu este ceva fără viaţă şi fără rațiune, care să 
fie accesibil simţurilor noastre. Însă, cum zeii sunt creatorii tuturor roadelor 
pământului, pe care ni le oferă din belşug şi cu dărnicie pentru toate nevoile vieţii, prin 
acestea, recunoaştem că ei sunt zei, şi nu credem că ar trebui să fie alţii la un popor şi 
alții la alt popor: nu alți zei pentru barbari, alţii pentru greci, alții pentru popoarele din 
nord şi alţii pentru popoarele din sud. Aşa cum soarele, luna, cerul, pământul şi marea 
sunt ale tuturor oamenilor, chiar dacă fiecare neam le dă un alt nume, există o singură 
rațiune supremă care a făcut acest univers şi o unică Providenţă care îl conduce; în al 
doilea rând, daimonii îl gospodăresc împreună cu ea şi au, la diferite popoare, 
denumiri şi ceremonii diferite ce sunt stabilite prin lege. Preoţii ce slujesc cultul lor îi 
înfăţişează sub forma unor simboluri, dintre care unele sunt mai obscure, altele pe 
înțelesul tuturor, dar care, toate, îndrumă spre cunoaşterea lucrurilor divine. Pe de altă 
parte, acest drum nu este lipsit de primejdii, căci unii se rătăcesc de la calea cea 
adevărată şi cad în superstiții; alții, dorind să ocolească mlaştinile mocirloase ale 
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superstițiilor, se aruncă orbeşte în prăpastia ateismului ”. 
Povestea originală, aşa cum o aflăm de la Plutarh, spune că Nut (echivalentul 


zeiţei greceşti Rhea), Mama Zeilor, curentul etern, haosul (celula, ADN-ul), s-a unit în 
taină cu Seb (Cronos la greci — ARN-ul mesager), Timpul, şi a zămislit copii cu el. Când 
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Ra (Helios la greci), Soarele, soţul ei de drept, genomul străin, a aflat, a blestemat-o să 
nu nască în decursul lunii sau al anului. Asta înseamnă că nu putea să nască decât într-o 
zi din afara calendarului solar. În necazul ei, zeiţa a mers la Thoth (Hermes la greci), 
Cel ce pune în ordine şi care ţine balanţa dreptăţii, Cel ce măsoară (proteina ce formează 
telomerele de la capetele cromozomilor, ursitoarea). Thoth era şi el îndrăgostit de ea, aşa 
că a consimțit s-o ajute. Zeul s-a dus la Selene (Luna) şi au jucat table cu miza de a-i 
stabili soarta. Zeul a ieşit învingător şi i-a luat a şaptesprezecea parte din fiecare 
perioadă de lumină, adică din zi. Le-a pus laolaltă şi a obţinut în total cinci zile. Pe 
atunci, calendarul egiptean avea numai 360 de zile. Astfel că Thoth a adăugat aceste 
cinci zile - care s-au numit zilele introduse sau intercalate - obţinând un an solar de 365 
de zile (în acea perioadă se produc de către celulă proteine virale). Au fost adăugate în 
luna iulie, în perioada în care Steaua Câinelui, Sothis sau Sirius, este în ascendent. Se 
crede că Steaua Câinelui este însoţitoarea şi ocrotitoarea zeiţei Isis. Nut şi-a născut cei 
cinci copii în aceste cinci zile din iulie, care s-au numit Zilele de naştere ale Zeilor şi au 
fost prăznuite de către egipteni. 

În prima zi, s-a născut Osiris (virusul). Din pântecele zeiţei s-a auzit o voce care 
a declamat „Stăpânul a toate iese la lumină”. EL era Luna. În a doua zi, s-a născut Horus 
cel Bătrân (genomul viral), iar în a treia - Seth, sau Typhon (catena masculină a ADN- 
ului), care „eliberându-se cu o smucitură, a sărit iute de lângă ea”. EI este cel agitat, cel 
de necontrolat, de neîmblânzit, veşnicul vrăjmaş al lui Osiris. În a patra zi, s-a născut 
Isis (enzima care unește la replicare fragmentele Okazaki), iar în a cincea, sora ei, 
Nephthys, al cărei nume înseamnă Sfârşit şi Izbândă. Era considerată limita extremă a 
fertilităţii, unde apele Nilului ajungeau doar pentru puţin timp (aminoacidul STOP). 
Astfel că Nephthys nu avea parte decât de întâlniri clandestine cu Osiris, dar era 
căsătorită cu Seth, stăpânul pământului arid şi deşertic. 

Într-o altă variantă a mitului se spune că Nut a născut-o pe Isis (aici este ARN-ul 
viral feminin) cu pielea închisă la culoare şi a numit-o Doamna Iubirii. Am discutat deja 
despre aspectul întunecat sau negru al zeiţei care este Doamnă a lubirii. Dintre cele 
cinci zile, prima, a treia şi a cincea erau nefaste. Însă a patra, ziua de naştere a zeiţei 
Isis, purta noroc. 

În mit se povesteşte că Osiris (ARN-ul viral masculin) şi Isis au avut contact 
sexual în timp ce erau în pântecele mamei lor şi că din împreunarea lor s-a născut Horus 
cel Bătrân (genomul viral format din doi ARN). Osiris era Bărbatul Lună, soţul lui Isis. 
A fost ucis de Seth (ADN) şi răzbunat de Horus (clonă genom viral), care a domnit în 
locul lui. Povestea spune că atunci când Osiris a devenit rege i-a eliberat pe egipteni 
dintr-o stare aproape animalică (aflați sub conducerea ADN-ului), învăţându-i 
meşteşugul agriculturii şi al vinului, stabilind legi şi arătându-le cum să-i cinstească pe 
zei (i-a învăţat instrucțiunile de clonare). Apoi a plecat într-o călătorie prin toată ţara, 
învăţându-i pe oameni şi fermecându-i cu persuasiunea şi raţiunea de care dădea 
dovadă, cu melodii şi cu „toate artele pe care le oferă muzele” (virusul s-a răspândit), 
pentru că el era şi Rațiunea divină, Logosul, dar şi Museos, stăpânind puterea muzicii şi 
a artei (era genomul viral). Pentru că „Omul Muzelor”, spiritul întrupat al artei care îl 
mişcă pe om prin sentimente, este fiul Lunii Mamă. Unul dintre aceşti fii ai Lunii este 
numit Museos, care înseamnă Omul Muzelor, iar Isis însăşi este uneori Prima dintre 
Muze. 

Câtă vreme Osiris a fost plecat, Isis a domnit ca soţie a lui şi toate au fost bune, 
dar de îndată ce s-a întors, Seth (ADN-ul), care simboliza căldura deşertului şi pofta 
neînfrânată, a ticluit un plan de a-l prinde pe Osiris şi de a se descotorosi de el. A 
construit un sarcofag pe măsura lui Osiris, apoi i-a invitat pe toţi zeii la un ospăț, 
ascunzându-şi cei în apropiere. În timpul ospăţului a scos 
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la iveală sarcofagul, pe care cu toţii l-au admirat foarte mult. Seth a făgăduit să i-l dea 
celui sau celei care ar fi încăput cel mai bine în el. Cu toţii s-au întins înăuntru pe rând. 
Nu i se potrivea niciunuia. Apoi a venit şi rândul lui Osiris. Atunci, oamenii lui Seth au 
sărit din ascunzătoarea lor şi au închis capacul (transcriptaza inversă). Au luat 
sarcofagul şi l-au aruncat în Nil. A plutit pe apele râului şi a ajuns în mare „prin 
deschiderea cu nume cumplit” (a ajuns în nucleoplasmă). 

Toate acestea s-au întâmplat în a şaptesprezecea zi a lui Athur, sau Hathor, adică 
în noiembrie, în al douăzeci şi optulea an al domniei lui Osiris, când zeul avea 28 de ani. 
A trăit sau a domnit pe parcursul unui ciclu de 28 de perioade sau zile pentru că el era 
Luna, al cărei ciclu se încheie în 28 de zile. 

Când Isis a auzit cele întâmplate, şi-a tăiat o buclă, a îmbrăcat straie de doliu şi a 
rătăcit peste tot, plângând şi căutând sarcofagul. Prima oară a auzit veşti despre el din 
vorbele greu de înţeles ale unor copii care îl văzuseră plutind. Apoi câinele ei, Anubis, 
fiul lui Nephthys şi Osiris, a condus-o în locul în care sarcofagul ajunsese la mal, lângă 
ținutul Byblos. Se oprise lângă un arbust Ca/luna şi i-a stimulat atât de mult creşterea, 
încât planta a crescut în jurul sarcofagului şi l-a prins complet în interiorul trunchiului 
(în ADN). Regele ținutului a găsit copacul şi l-a luat ca să construiască acoperişul 
palatului său. I-a tăiat ramurile şi a folosit trunchiul, fără să ştie că înăuntrul lui se afla 
sarcofagul. 

Când Isis a ajuns în locul în care crescuse copacul, o voce de daimon 1-a povestit 
ce se întâmplase. Zeița s-a aşezat şi a aşteptat, iar la un moment dat doamnele din alaiul 
reginei au venit să se îmbăieze. Apoi Isis s-a împrietenit cu ele, le-a împletit părul şi le-a 
dat parfumul trupului ei. Când au plecat înapoi la regină, aceasta le-a întrebat despre 
parfumul pe care-l purtau şi a tocmit-o pe Isis să fie moaşă pentru copilul ei. Isis l-a 
îngrijit pe cel mic, dându-i să-i sugă din deget, nu din sân, iar noaptea „îi pârjolea părțile 
muritoare ale trupului” ca să-i dea nemurire, în vreme ce ea însăşi, în chip de vrabie, 
zbura în jurul trunchiului în care se afla sarcofagul lui Osiris (începuse clonarea). Însă 
regina a intrat în timp ce Isis îndeplinea acest ritual şi a crezut că pruncul urma să moară 
în flăcări. La scos din foc şi i-a răpit astfel şansa la nemurire. Apoi Isis i-a dezvăluit cine 
era de fapt şi a implorat-o să-i dea trunchiul cu trupul lui Osiris. 

Numele regelui şi al reginei au un tâlc. Plutarh îi numeşte Malek şi Astarte sau 
Ishtar, ca şi cum Isis ar fi trebuit să recupereze trupul lui Osiris de la predecesoarea ei 
din Arabta. 

Isis a scos sarcofagul din trunchi (o copie sub formă de ARN mesager), l-a urcat 
în barca ei (ARN de transport) şi a plecat de acolo. L-a luat cu sine şi pe fiul regelui. 
Imediat ce s-a îndepărtat de Byblos, zeiţa a deschis sarcofagul şi s-a aruncat pe trupul 
lui Osiris cel mort într-o dovadă de iubire dusă la paroxism. Copilul 1-a văzut extazul şi 
şi-a pierdut cunoştinţa din pricina spaimei, murind. Alţii spun că ar fi căzut în râu. 
Numele lui era fie Maneros - despre care Plutarh ne spune că ar însemna „Cel ce a 
înţeles iubirea” - fie Diktys, „Pescarul”. Apoi Isis a ascuns sarcofagul şi a plecat în 
căutarea lui Horus, fiul ei, care spera să o poată ajuta să-i readucă pe Osiris la viaţă. Cât 
timp ea era plecată, Seth a plecat la vânătoare însoţit de câinii lui şi, în drum spre Lună, 
a descoperit sarcofagul (bineînţeles, Luna şi sarcofagul erau împreună pentru că Osiris 
însuşi era Luna). L-a deschis și a sfâșiat trupul lui Osiris în 14 bucăţi pe care le-a 
împrăştiat în cele patru zări (în aşa zisul gunoi ADN). Din nou, apare ideea de 
fragmentare, cele 14 bucăţi făcând referire limpede la cele 14 zile în care Luna scade. 

Isis a aflat ce făcuse Seth şi a plecat în căutarea bucăţilor din trupul zeului. A 
călătorit până departe în bărcuţa ei şi oriunde găsea o bucată din Osiris construia un 
sanctuar. A reuşit să strângă 13 bucăţi, pe care le-a unit prin vrăji, însă falusul lipsea 
(genomul viral nu se poate reproduce fără ajutorul unei celule). Zeița a creat o imagine a 
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membrului şi „a consacrat falusul, pe care egiptenii îl prăznuiesc până în ziua de azi”, 
după cum spune Plutarh. Festivalul se numea Pamylia sau Phallephoria, care înseamnă 
Purtarea falusului. Isis a rămas însărcinată cu această imagine creată de ea şi a născut un 
fiu, pe Horus cel Tânăr, care era olog (pentru că era ARN monocatenar). 

Apoi Osiris s-a întors din Lumea-de-dincolo şi s-a înfățişat înaintea lui Horus cel 
Bătrân. A acționat prin el şi l-a antrenat ca să se răzbune pe Seth. Lupta a fost îndelungă 
şi grea, dar, în cele din urmă, Horus l-a adus pe Seth legat înaintea zeiţei Isis. Ea, în 
schimb, fiind Mama Natură care îndură orice, nu a fost de acord ca Seth să fie ucis, ci l- 
a eliberat. Auzind acestea, Horus s-a mâniat şi a bruscat-o pe mama lui, smulgându-i 
coroana sau, în unele versiuni, chiar tăindu-i capul. Când vestea a ajuns la urechile lui 
Thoth, acesta i-a făcut zeiţei o coroană din coarne de vacă sau, cum spun alții, i-a dat un 
cap de vacă în locul celui tăiat de Horus. Astfel a fost ucisă și Isis - sau mutilată prin 
pierderea coroanei de lumină - şi a fost readusă la viaţă sub formă de semilună cu 
coarne, Hathor. 

Acesta este, în mare, mitul. Ceremoniile religioase din Egipt erau strâns legate 
de aceste întâmplări. Moartea lui Osiris era reconstituită în fiecare an, iar pribegia 
Mamei Isis şi durerea ei jucau un rol important, asemenea celui jucat de doliul zeiţei 
Ishtar pentru Tammuz, în Arabia, şi al Afroditei pentru Adonis, în insulele greceşti (toată 
ceremonia era destinată genomului străin și se baza pe prima lege a magiei sau legea 
mimetică). Ultima taină a acestei învieri era procesiunea publică în care era expus 
simbolul puterii lui Osiris, imaginea Falusului. Mai târziu, a devenit una dintre religiile 
în care credinciosul se mântuia prin extaz emoţional, ajungând una cu zeul (întregea şi 
activa genomul străin din el). 

Pe lângă festivalurile sezoniere, Osiris era venerat şi de două ori în fiecare lună, 
la apariţia Lunii Noi şi în timpul Lunii Pline, adică pe datele de 1 şi 15. Serbările care 
aveau inițial loc de două ori pe lună, au început să fie organizate în fiecare pătrar al 
Lunii. 

Un element foarte important în religia lui Osiris, unic în Egipt, era faptul că 
regele care domnea era considerat întruparea lui Osiris, Bărbatul Lună, iar acest ritual al 
Patimilor lui Osiris era reconstituit de către rege însuşi. Se credea că astfel obținea 
nemurirea. Cu timpul li s-a permis şi altor persoane privilegiate să ia parte la această 
identificare cu Osiris. Astfel a început inițierea în misteriile zeului. Se pare că inițierea a 
fost întotdeauna rezervată celor puţini, nu celor mulţi. 

Învierea lui Osiris însuşi - numită deseori şi „renaşterea” lui era reconstituită 
zilnic în templu, trecând imaginea zeului prin pielea unui animal sacrificat (simboliza 
transformarea ARN-ului viral în ADN fals pentru a se putea integra în ARN). Astfel, 
omul spiritual sau nemuritor a renăscut din propria fire animalică, simbolizată de 
sacrificarea animalului. 

Iniţierea cuprindea şi o punere în scenă a întregii poveşti a patimilor lui Osiris şi 
a durerii şi bucuriei lui Isis. „Am păşit pe Marele Drum” - scrie Igernefert despre 
inițierea lui, pe o stelă din timpul celei de-a XII-a Dinastii, din jurul anului 1875 î.Hr. 
„Am mers pe urmele zeului. L-am răzbunat pe Osiris în ziua Marii Bătălii, i-am înfrânt 
vrăjmaşii”. Urma întoarcerea Stăpânului din Abydos (Osiris) la palat şi anunţarea 
faptului că inițiatul renăscuse ca Osiris. 

Iniţierea nu numai că oferea nemurirea, ci îl şi călăuzea pe drumeţ în Lumea-de- 
dincolo. Cartea morților îi ghidează pe iniţiaţi, le spune cum să se poarte când ajung în 
tărâmul morţilor. Le oferă şi informaţii precise despre riturile funerare, pe care trebuie 
să le îndeplinească pentru a le asigura celor morți viaţă veşnică. Se pare că riturile aveau 
la bază tot ceea ce înfaptuise Isis ca să readucă la viaţă trupul lui Osiris. 

Se spune, de exemplu, că zeițele Isis şi Nephthys vin la Osiris şi îi spun cuvinte 
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magice şi îi dau membrele, inima ş.a.m.d. şi spun: „Ea a adunat laolaltă carnea ta, ţi-a 
pus inima în trup” (l-a clonat) şi tot aşa pentru fiecare parte a corpului. Apoi trupul era 
întregit de către Horus şi cei patru fii ai săi. „Horus te iubeşte. Te-a umplut cu Ochiul 
său. Şi-a unit Ochiul cu tine. Horus ţi-a deschis ochii astfel ca tu să vezi cu ei”. Între 
timp, Isis îi ţinea la distanţă pe duşmanii lui Osiris prin vrăji. 

Procesul învierii morților este descris pe larg în Cartea morţilor, în textul care 
povesteşte iniţierea lui Teta, se pare că acestuia i s-a spus: „Ura, ura, ridică-te, o, Teta! 
Ţi-ai primit capul, ţi-ai îmbrăţişat oasele, ţi-ai adunat carnea. [...]”. După ceremonia 
strângerii părţilor trupului, urma ceremonia Deschiderii Gurii, realizată de Antebraţul de 
Fier al lui Seth. Apoi urma ceremonia Umplerii Mesei (Altarului) cu mâncare sau 
înfrângerea foametei cu Ochiul lui Horus. „Cei ce au mâncat Ochiul lui Horus îi dau 
grâu, orz şi albine”. Apoi mortul se uneşte cu Zeița Nut, Zeița Mamă. „A mirosit 
parfumul lui Isis”, din clipa aceea se poate împreuna cu o parteneră divină. Mortul își 
prelua sufletul şi puterea vitală, intrând în sânul lui Horus, iar prin el devenea de-o ființă 
cu Osiris, primul om înviat. Mortul se identifica atât de mult cu Marele Zeu al Cerului, 
încât scuipa pe faţa lui Horus, întregindu-i ochiul, dar şi pe organul genital al lui Seth, 
care fusese rănit în lupta cu Horus, vindecându-l şi pe acesta. Textul spune: „L-ai născut 
pe Horus, i-ai dat viaţă lui Seth. L-ai născut pe Horus în numele lui, iar El domneşte pe 
pământ şi face văzduhul să se cutremure. L-ai născut pe Horus pentru Osiris, i-ai dat 
viață, i-ai dat putere”. 

Apoi cel binecuvântat se ridică asemenea unui suflet-pasăre „Se ridică asemenea 
unui crin în mâna lui Ra” şi merge pe insula Sasa, Insula de Foc (locul de asamblare). 
Cu alte cuvinte, prin puterea lui Osiris-Luna, a traversat apele Morţii către Soare, locul 
de foc. Pentru egipteni, Osiris - care în timpul patimilor sale pe pământ era Bărbatul 
Lună - a devenit, după înviere, una cu Soarele (clonă virus). Astfel că şi omul care a 
devenit una cu Osiris prin iniţiere a devenit Fiul Soarelui. Această succesiune de idei 
seamănă extraordinar de bine cu învăţătura hindusă, conform căreia sufletele morților 
sunt purtate de către Lună peste apă, către Soare. 

Când cel mort ajunge la Insula de Foc, el „aduce dreptatea într-un loc al 
nedreptăţii”. Să ne amintim că zeul Lunii pe care îl întruchipează acum este zeul 
dreptăţii, al justiției. El devine „stăpânul unei mari cunoaşteri” (a instrucțiunilor de 
clonare), „înţeleptul”. Apoi se întâlneşte cu zeii, care i se arată duşmănoşi (enzime 
celulare). Nu vor să li se invadeze teritoriul. El însă este puternic şi are un cuţit şi îi 
înfrânge pe „locuitorii întunericului”. Nimeni nu i se poate opune. Atunci zeii sunt 
chemaţi să îl privească şi spun: „Uitaţi-vă la el cum ia forma unui mare zeu (virusul se 
asamblează). Nu se cutremură, este pregătit. Luaţi aminte cu toţii. Grăieşte către 
oameni. (...). Le striga: „Sunt pur (nu mai este deghizat în ADN), sunt pur în Sekhet-Aar 
(cu) puritatea lui Ra în Sekhet-Aar. [...]. Iată, se arată astăzi în chipul său adevărat de 
Duh viu”. Cere ca luntraşul, care întotdeauna vede în spatele său, să-l traverseze apele 
(citoplasma). Cel mort îşi găseşte drumul spre ceruri, iar zeii sunt îngroziţi când îl văd 
că soseşte, pentru că îşi dau seama că este mai puternic decât ei. Îi vânează pe câmpuri 
şi prin ceruri, îi prinde în laţ, îi omoară „şi îi mănâncă, absorbind în el însuşi toată forţa 
şi puterea lor vitală”. 

Despre mort se spune că „este un suflet ridicat”, trăieşte „pe taţii lui şi se 
hrăneşte din mamele lui. Este Stăpânul «agerimii», mama sa nu îi cunoaşte numele”. 
Este vorba, bineînţeles, despre genomul străin clonat, despre numele Încărcat de putere. 
Textul continuă: „Dublurile lui (părțile componente — un fel de holograme) îl urmează. 
[...) Şarpele călăuză (genomul străin) îi stă în sân, un suflet care vede, un şarpe de foc”. 
Dublurile lui sunt Ka, sufletul lui, iar şarpele sacru era simbolul zeilor. 

Într-un alt text se spune: „EI (regele mort) le mănâncă [zeilor] cuvintele magice, 
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le înghite sufletele. Pe cele mari le mănâncă dimineaţa, pe cele mijlocii, seara, iar pe 
cele mici, noaptea. Sufletele bătrâne, bărbăteşti sau femeieşti, sunt pentru ceaune. [...] 
Mănâncă înţelepciunea fiecărui zeu, viaţa lui este veşnică, în această formă a sa nu are 
sfârşit. Împlineşte ce voieşte, ce urăşte nu împlineşte”. Printre puterile pe care le capătă: 
„Mănâncă pe gură (...] se împreunează cu femei. Este cel ce seamănă seminţele, care le 
răpeşte pe neveste de lângă soţii lor şi le duce unde îi place, cum doreşte inima lui” (este 
descrisă clonare pe care ştiinţa actuală n-o cunoaşte perfect). 

În ritualurile egiptene antice menite să prilejuiască învierea, ochiul lui Horus 
juca un rol foarte important, aşa cum vedem din pasajele citate mai sus. Era folosit ca să 
aducă la viaţă trupul celui mort, ale cărui membre fuseseră strânse laolaltă. Ochiul 
reprezenta lumina Lunii, despre care se credea că e puterea dătătoare de viaţă a zeului 
(instrucţiunile de clonare). Se credea că Seth înghiţise celălalt ochi când Horus s-a luptat 
cu el ca să-şi răzbune tatăl, pe Osiris. Budge face următoarea remarcă: „Ochiul conţinea 
viaţa lui Horus, care era un Zeu Mort, câtă vreme îi lipsea ochiul. Horus era zeu şi îşi 
putea reda viaţa. Însă Osiris era om (genom ARN mascat în ADN) şi avea nevoie de 
ajutorul lui Horus (clonă genom viral)”. Această explicaţie ne arată încă o formă a 
tranziției de la Bărbatul Lună la Zeul Lunii, tatăl fiind om, iar fiul — zeu (clonă ARN 
viral). 

Aceste texte ne prezintă imaginea ritualurilor magice oficiate cu intenţia de a 
obţine viaţa veşnică pentru cel mort în timpul celei de-a Vl-a Dinastii. Mai târziu a 
devenit un obicei ca anumite ritualuri să se oficieze în timpul vieţii credinciosului, cu 
scopul de a-l fece nemuritor cât era încă în viaţă, ca să se nască de două ori, să devină 
un duh viu. Ideea că naşterea fizică produce un om fizic şi că duhul viu trebuie adus în 
trup (întregire genom străin) printr-o a doua naştere este o idee religioasă aproape 
universală. Cu toţii cunoaştem această învăţătură din ritul creştin al botezului, el însuşi 
un ritual al renaşterii menit să coboare duhul viu asupra celui botezat. Iniţierile primitive 
aveau acelaşi scop. Ritul renaşterii a devenit scopul principal al misteriilor dezvoltate 
din ritualul conturat mai sus. Aceste misterii ale zeiţei Isis sunt menţionate în lucrarea 
Despre Isis şi Osiris a lui Plutarh. O cronică nu foarte explicită a acestor iniţieri apare şi 
în Măgarul de aur al lui Apuleius. 

E interesant să observăm că în perioada elenistică inițierea se numea „Misteriile 
zeiţei Isis”. Zeița Lunii a preluat de la zeul Lunii funcţia de conferire a nemuririi. Deşi 
scopul ritului era acela ca iniţiatul să devină Osiris, el era ridicat din morţi prin puterea 
magică a zeiţei, iar riturile purtau numele ei şi erau oficiate la Isium, sanctuarul ei. 
Osiris era pe atunci venerat doar sub formă de duh, reprezentat de taurul Apis, dar era 
slujit de către o frăție isiacă. 

După o perioadă de pregătire care includea post, abstinență şi meditaţie în 
singurătate, candidatul la inițiere era botezat în prima zi a ceremonialului. Zece zile mai 
târziu, el însuşi lua parte la punerea în scenă a misteriilor. Întâi îl juca pe Seth - sau 
Typhon, ca să folosim un nume grecesc mai cunoscut. Era deghizat într-un măgar roşu, 
reprezentarea animală a lui Typhon, şi era maltratat şi agresat, supunându-se unui ritual 
care simula moartea. Aşa cum spune Apuleius, „m-am apropiat de hotarele morții”. 
Plutarh ne povesteşte că „din când în când, la unele festivaluri, o umileau [puterea 
distrusă a lui Typhon) şi o tratau cu mare dispreţ, într-atât încât tăvăleau în noroi 
bărbaţi vopsiți în roşu şi puneau un catâr să traverseze o prăpastie”. Typhon era zeul 
poftei şi al dorinţei (ADN-ul), astfel că, în efortul său, candidatul la inițiere era ispitit, în 
timpul postului şi al abstinenţei, în toate felurile cu putinţă. Trebuia să-şi simtă pe deplin 
toate instinctele înainte să poată fi mântuit prin puterea lui Isis, prin ritualul gustării 
Trandafirilor lui Isis. Atunci, la adăpostul sanctuarului, candidatul devenea una cu Osiris 
cel mort. Lucius Apuleius scrie despre inițierea sa următoarele: „M-am apropiat de 
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hotarele morţii, am călcat pragul Proserpinei şi de acolo m-am întors, trecând prin 
toate elementele. În mijlocul nopții, am văzut soarele strălucind cu o lumină orbitoare, 
m-am apropiat de zeii Infernului şi de zeii cerului, i-am văzut la faţă şi i-am adorat de 
aproape”. 

A suferit o moarte ritualică şi a fost înviat prin puterea lui Isis. A doua zi, 
candidatul era declarat public ca fiind una cu Osiris. Era condus în templu. Acolo 
rămânea în picioare pe un piedestal, cu faţa la statuia zeiţei Isis. Era înveşmântat în roba 
lui Osiris, ducea o torţă aprinsă şi purta pe cap o coroniţă de flori „cu frunze albe de 
palmier care ţâşneau în toate părțile ca nişte raze” (simbolizând învelișul virusului). 
Acesta spune: „Așa am fost gătit ca un soare şi eram o adevărată apariţie când 
perdelele au fost date la o parte şi tot norodul s-a strâns să se uite la mine”. Astfel 
îmbrăcat, stătea pe piedestal şi era salutat ca un zeu. 

Roba lui Osiris în care era îmbrăcat iniţiatul era „ca lumina” sau „ca razele 
soarelui” şi era purtată o singură dată, în cadrul iniţierii. Roba lui Isis, pe de altă parte, 
obţinută tot prin iniţiere, avea multe culori şi era purtată în cadrul mai multor ceremonii 
religioase. Plutarh spune despre robă: „De asemenea, după ce acest veşmânt a fost 
expus o singură dată pe statuia zeului (Osiris), a fost strâns cu grijă şi încuiat; de atunci 
încolo, nu poate fi văzut sau atins. În schimb, hainele lui Isis sunt arătate adesea”. 

Vălul multicolor al lui Isis este acelaşi cu vălul multicolor al Mayei, care ne este 
cunoscut din religia hindusă. Reprezintă feluritele forme ale naturii în care este îmbrăcat 
duhul (deghizarea în ADN). Ideea este aceea că Duhul Creator s-a înveşmântat el însuşi 
în forme materiale foarte diferite şi întregul univers pe care îl cunoaştem a fost făcut în 
acelaşi fel, adică prin manifestarea materială a Duhului Creator. Plutarh exprimă această 
idee, când spune: „Isis este ca o personificare a substanţei feminine din fire, ce primeşte 
în ea sămânţa fertilă. Platon ar spune despre ea că este receptacolul universal, doica 
tuturor existenţelor vii. În mod obişnuit, ea este numită Myrionyme, din cauză că 
inteligenţa divină a înzestrat-o cu putinţa de a fi toate formele. Astfel, roba sau vălul lui 
Isis este forma mereu schimbătoare a naturii, a cărei frumuseţe şi tragedie învăluie 
spiritul şi îl ascund privirii. Această interacțiune nesfârşită în lumea materială, care 
include obiecte externe - copacii, dealurile, marea -, dar şi alte fiinţe omeneşti, precum 
şi pe noi, trupurile noastre, pare să aibă o realitate absolută pe care nu o punem la 
îndoială. Însă în momente de revelaţie, induse poate de durere, suferință sau bucurie, ne 
putem da brusc seama că aceste lucruri care compun forma evidentă, imediată, a lumii 
nu sunt adevărate, reale. Ceea ce este real, etern, este o altfel de realitate, „manifestată” 
(ca să folosim o expresie gnostică) în interacţiunea dintre forțele lumii. Plutarh ne spune 
că „în templul Minervei, despre care se crede că este aceeaşi cu Isis, din oraşul Sais, se 
putea citi următoarea inscripţie: 


Eu Sunt tot ce a fost şi tot ce va fi. 
Până acum niciun muritor nu a reuşit să ridice vălul ce mă acoperă. 


Mead!“ interpretează expresia ca însemnând „nimeni din spaţiul dualității nu a 
exprimat sau arătat lucrul în care se ascunde acest aspect al vieţii feminine”. Termenul 
„dualitate” se referă la condiţiile de viaţă de aici, de pe Pământ, pentru că oamenii fiind 
deopotrivă animalici și spirituali în natura lor — aparțin ambelor lumi nu uneia singure. 


NOTĂ: 
Aici este vorba de dualitatea obținută de ARN-ul viral prin folosirea 
transcriptazei inverse pentru a se deghiza în ADN celular. 


152 George Herbert Mead a fost un filozof, sociolog şi psiholog american. 
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Un imn închinat lui Isis-Net exprimă aceeaşi idee a Vălului Naturii, care ascunde 
adevărul tainic de ochii oamenilor. Net era o formă a lui Isis şi era considerată Mama 
Tuturor, fiind bărbat şi femeie în acelaşi timp. Textul în care este amintit imnul datează 
din jurul anului 550 Î.Hr., dar probabil că este mult mai timpuriu. 


Slavă ţie, măreaţă mamă, ce nu ai fost descoperită la naştere! 

Slavă ţie, măreaţă zeiță, din Lumea de-dincolo atât de tainică, 

tu care eşti necunoscută! 

Slavă ţie, preasfântă, ce nu ai fost eliberată! 

O, leapădă-ți veşmântul. 

Slavă ţie, Hapt (Cea Ascunsă), nimic nu primeşti când cobori în ea, 
Vino şi primeşte sufletul lui Osiris, ocroteşte-l în mâinile tale cele două. 


Vălul lui Isis are şi alte conotaţii. Se spune că fiinţa este prinsă în plasa sau vălul 
lui Isis, ceea ce înseamnă că la naştere spiritul, scânteia divină a tuturor, a fost prinsă 
sau întrupată în carne (în ADN). Se refera şi la faptul că suntem cu toţii prinşi în plasa 
naturii. Această plasă a naturii este aceeaşi cu a sorții sau contextului (cromozomi). E 
inevitabil să fim prinşi în propria soartă, dar deseori ne raportăm la acest lucru ca la o 
nenorocire, pentru că tânjim să fim liberi şi să ne urmăm planurile. Însă dacă acceptăm 
că orice fiinţă vie este prinsă în plasa lui Isis, vom aborda altfel prinderea noastră în 
iţele vieţii, pentru că doar printr-un astfel de proces poate fi captat un duh divin. Dacă 
nu ar fi capturat astfel, ar pribegi şi nu ar avea niciodată şansa să se transforme. Sufletul 
omului trebuie în mod necesar prins în plasa lui Isis, altfel nu poate fi transportat în 
barca ei către următoarea etapă a experienţei (nu ar putea fi clonat). 

Isis, Luna, este şi Mama Natură, bună şi malefică în acelaşi timp. Tolerează totul 
- în mit nu s-a înduplecat să-l lase pe Horus să-l distrugă definitiv pe Typhon, pentru că 
natura constă în mod necesar din creştere şi descompunere. Ceea ce a fost creat trebuie 
distrus pentru ca lumea să meargă mai departe. Plutarh face următoarea remarcă 
referitoare la faptul că Isis i-a dat drumul lui Typhon: „Căci Stăpâna şi Zeița 
Pământului nu a permis ca natura opusă umezelii (umezeala fiind Osiris, iar opusul ei 
— Typhon, Să fie distrusă pe de-a-ntregul, ci a slăbit-o, dorind să continue contopirea 
dintre cele două, pentru că dacă [principiul] focului se stingea şi dispărea, cosmosul nu 
ar fi fost desăvârşit” (genomul străin trebuie să rămână în continuare inserat în ADN 
pentru a se face şi alte clonări). Slăbirea se referă la faptul că Horus I-a rănit pe Typhnon 
în zona genitală. Isis apare în postura în care stabileşte că nu trebuie să existe o armonie 
veşnică în care binele să fie mereu la putere. Dimpotrivă, ea doreşte să existe mereu un 
conflict între puterile generării şi cele ale distrugerii. Procesul vieţii nu constă într-un 
progres nezădărnicit, ci în conflictul dintre generare şi descompunere. Ceea ce noi 
numim „procesul vieţii” nu este acelaşi lucru cu bunăstarea formei, în care viaţa se 
manifestă temporar. Acest „proces al vieţii” aparţine nu unei lumi materiale, ci 
tărâmului spiritual care stă la baza manifestării materiale. Prin urmare, descoperim că în 
miturile religioase antice se discută deja despre problema existenţei eterne a răului şi că 
această chestiune este rezolvată în termenii lor proiectaţi. Isis nu vrea ca Typhon să fie 
distrus cu desăvârşire. 

La început, Isis, în calitate de Ishtar cea Verde din Caldeea, este Mama Natură, 
în vreme ce Osiris este Luna. Treptat însă, Osiris a fost asimilat Soarelui şi Isis a devenit 
ea însăşi Luna. Era Semiluna care purta pe cap coarnele de vacă, Zeița cu Coarne, Vaca; 
prin urmare, era identificată cu Hathor, Zeița Vacă dinaintea ei. Şi Osiris era o zeitate cu 
coarne - zeul-taur, Apis. Apis era spiritul lui Osiris, despre care se spunea că „se năştea 
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oricând lumina dătătoare de viaţă a Lunii atingea o vacă în rut”. Acesta era probabil 
simbolul sacru cel mai puternic al egiptenilor. Un taur adevărat numit Apis era crescut la 
Memphis în calitate de imagine a sufletului lui Osiris. Hrănirea şi îngrijirea lui cădeau 
sub incidenţa unor ritualuri speciale. Însă această formă de taur a zeului care moare şi 
învie nu îi este caracteristică numai lui Osiris. Şi Dionisos avea înfăţişare de taur - numit 
Zagreus iar acest taur era sfâşiat în bucăţi de către Titani, la fel cum trupul lui Osiris era 
sfâşiat de către Typhon. Plutarh spune explicit că Dionisos şi Osiris sunt unul şi acelaşi. 


Isis, atât ca Natură, cât şi ca Lună, avea, cum am văzut, două aspecte. Era 
Creatoare, mamă, doică a tuturor, dar era şi Distrugătoare. Numele Isis înseamnă 
„străvechi”, aşa că era numită şi Maat, care înseamnă „Cunoaştere” sau „înţelepciune”. 
Isis este Maat, înțelepciunea străveche, adică înţelepciunea genomului străin. Pentru 
filosofii din perioada elenistică era înţelepciunea, Sophia. Osiris reprezenta şi el 
cunoaşterea, dar cunoaşterea lui era Rațiunea, Logosul, acea capacitate organizatoare, 
atotcuprinzătoare care poate plănui şi prevedea. El este Logosul, Luna care a împărțit 
cerurile, fragmentându-le în zone în funcție de mişcările sale prin constelațiile zodiacale 
şi în funcție de schimbările ciclice care împart fluxul veşnic al timpului în anotimpuri şi 
luni, învăţându-i astfel pe oameni legea, ordinea şi dreptatea (este rezultatul 
transcriptazei inverse). 

Simbolul lui Isis este cel din figura de mai jos. 


Încă din vremuri străvechi în mit se spunea că Isis a scos din nou la iveală forța 
lui Osiris cel mort. „Isis magiciana şi-a răzbunat fratele. [...] A făcut să se ridice 
mădularul celui adormit. A scos din el sămânţa şi a făcut un moştenitor. A alăptat 
pruncul în singurătate şi nimeni nu ştia unde se afla”. lubirea ei i-a redat lui Osiris 
virilitatea pe care Typhon cel Lacom 1-0 distrusese. 


Aşa cum am văzut, în cadrul misteriilor inițiatice din secolele ulterioare, 
candidatul trebuia să joace rolul lui Typhon, Catârul, şi astfel să-şi simtă poftele până 
când îşi dădea seama că acestea nu reuşeau să satisfacă nevoile omeneşti. Partea sa cu 
adevărat omenească, duhul, era practic ucisă prin faptul că avea loc luarea în stăpânire 
de către duhul typhonic, la fel cum Osiris fusese ucis de Seth/Typhon. Abia atunci putea 
să-l regenereze iubirea lui Isis şi dorinţa lui pentru zeiţă, sub nicio formă înainte. Prin 
puterea şi harul ei, zeul era readus la viaţă nu ca un simplu animal, ci ca om, mântuit de 
pasiunile animalice, un duh viu asemenea zeilor, asimilat în Osiris, eliberat de sub 
stăpânirea poftelor şi condus acum de Rațiunea şi de Logosul (instrucţiunile de clonare) 
pe care le simboliza Osiris. Însă această renaştere nu putea fi realizată decât prin 
ridicarea vălului lui Isis (renunțarea la catena ADN de deghizare), adică prin 
recunoaşterea faptului că spectacolul lumesc este doar un acoperământ al adevărului, al 
realităţii care se află într-o altă dimensiune. 
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Omul scufundat în poftă şi patimi poate fi ridicat la o viaţă spirituală doar prin 
puterea lui Isis, prin iubirea ei. Dar, aşa cum am văzut mai sus, Isis este distrugătoare şi 
dătătoare de viaţă în acelaşi timp. Statuile dedicate ei o înfăţişează deseori ca având 
piele neagră. Postura tipică este aceea a Fecioarei cu Pruncul. O vedem alăptându-l pe 
pruncul Horus (clonă genom viral), pentru că este Doica şi Mamă a tuturor şi a toate, 
hrăneşte şi are grijă de fiinţele cărora le dă naştere. Statuile străvechi ale lui Isis cu 
Pruncul au fost adesea preluate de comunităţile catolice, care le-au confundat cu 
reprezentări ale Fecioarei Maria cu Pruncul lisus. Este posibil chiar ca anumite 
sanctuare închinate Fecioarei Negre din Europa să fi apărut în jurul unor astfel de statui 
ale zeiţei Isis cea neagră. 

Confuzia nu este chiar atât de stranie pe cât pare, pentru că şi Isis era Mama 
Zeului şi era cinstită în calitate de fecioară, la fel ca toate celelalte zeițe ale Lunii, chiar 
dacă ea era, în acelaşi timp, soţia zeului Lunii. Acest aspect al relaţiei ei cu zeul este mai 
accentuat în Egipt decât în alte ţări. Poate că importanţa mai mare acordată ipostazei de 
soţie are legătură cu faptul că Osiris şi-a păstrat multă vreme funcţia de zeu al Lunii. În 
general, zeul Lunii ajunge să ocupe o poziţie secundară de timpuriu în dezvoltarea 
religiei, cultul zeiţei devenind mai pregnant, aşa cum s-a întâmplat, de pildă, în Babilon, 
unde Sinn a fost înlocuit de Ishtar şi de fiul ei, Tammuz. Însă în Egipt, Osiris - 
considerat Bărbatul Lună -, devine nemuritor după ce se ridică din morţi prin puterea lui 
Isis. El rămâne Luna, soţul lui Isis, chiar dacă, în cele din urmă, devine acelaşi cu zeul 
Ra, în vreme ce fiul lui, Horus - care este zeu de la bun început şi poate să învie prin 
propriile sale puteri - este Luna Tânără, mai asemănător lui Tammuz. 

Atingerea nemuririi de către Bărbatul Lună, Osiris, a devenit o învățătură 
centrală a religiei egiptene, în vreme ce în Babilon a fost dintotdeauna o credinţă 
secundară. În Egipt descoperim că şi Osiris şi Horus sunt zeități ale Lunii, iar Isis stă 
între ei. În învățăturile misteriilor din secolele ulterioare se spune explicit faptul că Isis 
era şi mamă, şi soţie a Lunii (adică a lui Osiris). Însă contradicţia nu a fost niciodată 
elucidată pentru că nu s-a luat în seamă că este vorba de genomul străin din noi şi 
procesul de clonare a lui. 

Ca fecioară nenăscută încă, Isis l-a conceput pe Horus cel Bătrân şi l-a adus pe 
lume. 


Se spune că Isis „şi-a adus pe lume din trupul ei” pe primul său născut, deşi 
mitul povesteşte şi că s-a împreunat cu Osiris în pântecele mamei lor, Nut. A conceput 
din nou după moartea lui Osiris, folosind imaginea falusului creată chiar de ea. În acest 
sens, ea este „Natura binecuvântată şi nepătată conform căreia Divinul se creează pe 


sine [...]”. 
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Clonarea virală poate explica problema fecioriei la o zeiţă care este atât soție, cât 
şi mamă. Philo din Alexandria, care a trăit între 30 î.Hr. şi 45 d.Hr., scrie ceva foarte 
edificator în acest sens: „Este nimerit ca Zeul să atingă o fire nepângărită, neîntinată şi 
pură, s-o atingă pe aceea care este cu adevărat Fecioară, în chip foarte diferit faţă de 
al nostru. Căci atunci când oamenii se împreunează, fecioarele devin femei. Dar când 
Zeul începe să lucreze cu sufletul, EI face astfel încât cea care era înainte femeie să 
devină fecioară din nou” (pentru că se reîntregeşte doar genomul străin). 

Conform acestei concepţii, hieros gamos, căsătoria cu zeul, creează calitatea 
fecioriei, femeia devine ”una-în-ea-însăşi”. Printr-o astfel de experienţă, femeia intră în 
posesia propriului suflet masculin (genomul străin întreg), care în clipa aceea nu mai 
este proiectat complet în afara ei într-un bărbat care să aibă pentru ea valoare şi 
autoritate de zeu. Se întregeşte. 

Prin urmare, Isis era fecioară, iar în perioada de doliu fie purta straie negre, fie 
era ea însăşi neagră. Asemenea Fecioarei Negre din lăcaşurile europene, Isis era zeiță a 
tămăduirii, celor care îi cer ajutorul le apare în vise şi îi linişteşte. Tot ea putea să 
prepare un leac care învia morții. Leacul se numea „moly” şi se crede că ar fi acelaşi 
lucru cu soma sau hoama, băutura preparată din copacul Lunii, care apare în literatura 
persană şi hindusă; şi despre această băutură se spune că ar oferi nemurirea (încă odată 
este vorba de genomul viral). 

Statuile negre ale lui Isis mai au o semnificaţie. Plutarh relatează că „între Isis şi 
Lună [se spune că] nu e nicio deosebire şi, ca dovadă, ea este reprezentată cu două 
coarne, însemnând Luna în formă de secere, iar vălurile negre ce o acoperă arată 
eclipsele acestui astru şi întunericul ce o copleşeşte în căutarea Soarelui [Osiris]. 

Cu ocazia solstițiului de iarnă, zeiţa, înfăţişată de o vacă din aur, acoperită cu o 
robă neagră, era purtată de şapte ori în jurul sanctuarului lui Osiris cel mort. Ritualul 
rememora pribegiile lui Isis, călătoria sa în jurul lumii, jelind moartea lui Osiris şi 
căutându-i bucăţile împrăştiate din trup (din nou aplicarea primei legi a magiei, legea 
mimetică). Imnurile funerare au fost păstrate până în zilele noastre. Aceste imnuri se 
numeau „maneros”, cuvânt despre care ne amintim că era şi numele fiului lui Astarte, 
copilul care a căzut în apă şi s-a înecat, fiind cuprins de spaimă la vederea extazului şi 
durerii resimţite de Isis în timp ce îl îmbrăţişa pe Osiris cel mort. Numele Maneros 
înseamnă „înţelegerea iubirii”. 

O altă parte importantă din ritual, pusă în scenă ca să asigure învierea lui Osiris, 
consta în alungarea dramatică a lui Typhon, vrăjmaşul care îl ucisese. Învierea lui Osiris 
era pe atunci un simbol pentru inundaţiile anuale ale Nilului, de care depindea rodnicia 
solului. Mai târziu, îndepărtarea lui Typhon a fost introdusă în ceremoniile iniţiatice 
amintite în Cartea morţilor. Plutarh precizează că pentru a-l alunga pe Typhon se 
folosea sistrul lui Isis. Sistrul era un instrument muzical asemănător unor maracas: o 
sferă goală pe dinăuntru în care erau puse patru „lucruri” care scoteau sunete când sfera 
era mişcată. Se spune că aceste „lucruri” reprezentau cele patru elemente din care era 
compus universul: pământ, aer, foc şi apă (cele patru baze purinice şi piramidinice din 
componenţa genomului). Plutarh scrie: „Sistrul arată şi că lucrurile trebuie scuturate 
ca să nu aibă niciodată răgaz să stea pe loc, trebuie să fie trezite şi agitate, în cazul în 
care adorm sau dacă mişcarea se opreşte. Se spune că, mânuind sistrul, oamenii îl pot 
opri şi alunga pe Typhon, ceea ce înseamnă că atunci când stricăciunea încătuşează 
natura, oprind-o din evoluţia ei firească, principiul generării o eliberează şi o ridică 
din morţi prin mişcare”. 

Typhon (genomul ADN) este dorinţa, pofta care nu ştie să spună decât „vreau”. 
Ori de câte ori cineva este prins în această latură a firii sale, fluxul vieţii este blocat şi 
nu îi oferă decât frustrări. Totul devine greoi sau sufocant. De fapt, persoana respectivă 
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este ea însăşi într-o stare greoaie, posomorâtă, care nu-i permite să facă niciun 
compromis (sau cum spune Gurdjief: este adormită). Însă persoana se poate elibera doar 
căutând adevărul (Sinele, genomul străin). Prin „scuturare” poate alunga atacul 
typhonic. Aşa cum spune şi Plutarh, natura încătuşată este eliberată prin mişcarea pe 
care o provoacă Isis. 

* 

Pe lângă iniţierile individuale în practicile acestor misterii, existau şi ritualuri 
publice, oficiate în cinstea lui Isis şi a lui Osiris. Cel mai important dintre ele era un 
festival al fertilităţii. Avea loc în luna lui Hathor, în noiembrie, luna Zeiţei-Vacă. Atunci, 
„peste tot expuneau o imagine omenească a lui Osiris itifalic (adică având falus în 
erecţie), din pricina naturii sale generatoare şi fertile”. Punctul culminant al festivalului 
era procesiunea în cadrul căreia era purtată imaginea uriaşă a falusului, care reprezenta 
membrul pierdut al lui Osiris. Înaintea acestuia era purtat un vas cu apă care simboliza 
umezeala fertilizatoare, însăşi puterea Lunii, care era deopotrivă Isis şi Osiris. Vasul şi 
falusul sunt simboluri veşnice ale generării, care apar foarte des. Le găsim în riturile 
primitive - băţul aprins (bărbatul) introdus într-o cupă (femeia); groapa (fundus) din 
mijlocul taberei, în care soldaţii romani îşi aruncau sulițele; Sfântul Graal, Potirul 
străpuns veşnic de o suliță din care curge sânge; fertilizarea cristelniţei prin stingerea 
lumânării de botez în apă. 

Tainele erau puse în scenă şi prezentate în fiecare an: cupa, care este Isis, Mama, 
vasul vieţii, şi Falusul, reprezentând puterea fertilizatoare a lui Osiris, pierdută şi 
regăsită. Când aceste obiecte fără viață erau solemn purtate în procesiune, ele 
reaminteau adevărurile veşnice, care puteau fi citite şi înţelese de cei care aveau ochi să 
vadă. Prin adevărul astfel „scos la iveală”, cei care înțelegeau aveau ocazia să ia parte ei 
înşişi la noua viaţa care trebuia veşnic reînnoită, la fel ca viaţa veşnicei, eternei Luni. 

Ritualul se adresa direct genomului străin din fiecare participant cu scopul de a-i 
aduce aminte despre scopul lui. 
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În povestea în care Isis caută sarcofagul cu trupul lui Osiris se spune că primul 
indiciu i-a fost dat de nişte copii mici, care văzuseră sarcofagul plutind în apropiere. 
Următorul indiciu a venit graţie instinctului lui Anubis, câinele ei, care a condus-o la 
locul în care atinsese ţărmul. Însă sarcofagul fusese deja luat şi nu era nimeni în jur care 
să-l poată spune încotro să se îndrepte. Apoi BRET i-a povestit ce se 
întâmplase cu el. Vorbele unor copii, instinctul unui animal şi vocea interioară au fost 
cele care au călăuzit-o în căutarea ei. 


Inspirația Lunii este deseori dată de băutura soma. În mitul despre originea 
somei se spunea că băutura apare după agitarea apelor din oceanul cosmic, adică din 
apele primordiale, în alte mituri, soma se spune că a apărut din rodul copacului Lunii. 
Despre copacul Lunii se credea că ar creşte chiar pe Lună şi că dă un rod din care zeii 
preparau băutura soma. Aceasta este licoarea divină căreia îi datorau înţelepciunea şi 
nemurirea. Însă copacul Lunii avea un echivalent care creştea pe pământ, numit şi el 
soma. Se găseşte în nord-vestul Indiei, iar din el se prepară un fel de vin cu proprietăţi 
narcotice. Este folosit în ritualul religios al comuniunii cu duhul sfânt. 

Zeii beau soma din copacul ceresc şi primeau astfel nemurirea. În ritualul soma 
hindus, oamenii beau soma pământească şi intrau într-un extaz care îi făceau asemenea 
zeilor: se umpleau de spirit, de manas. O metodă asemănătoare de a atinge extazul prin 
droguri a fost folosită de mai multe religii: hoama, de exemplu, a fost folosită în riturile 
zoroastriene; vinul, în misteriile dionisiace; peyotl în cultele nord-americane; Oc/li, în 
Mexic şi Peru. Vinul este folosit şi în sacramentele creştine. Despre hoama găsim 
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informaţii în Avesta, cartea sfântă a religiei zoroastriene. Aflăm că oferă celor ce o beau 
Cerul, sănătate, viaţă lungă, putere împotriva tuturor relelor şi capacitatea de a-şi 
înfrânge duşmanii. Hoama este râvnită în special de către tinere fecioare care îşi caută 
soţi, de către femei căsătorite care vor să devină mame şi de către ucenici care vor să 
capete cunoştinţe. Avesta spune „eu, Hoama, care sunt sfântă şi ţin departe moartea, nu-i 
apăr pe păcătoşi”. În Sataparha-Brahamana se spune că soma nu este altceva decât 
graiul. „Cupa de Soma este şi mintea”. Femeile hinduse din Maharashtra oficiază 
ceremonia soma-vati, care constă în înconjurarea smochinului sfânt ori de câte ori Luna 
Nouă cade în ziua de Somavara, adică luni, propria noastră zi a Lunii. În misteriile 
gnostice se spune că Cornul Divin al lui Men este vasul din care regele bea şi în care 
vede viitorul. Men era zeul frigian al Lunii. 

Folosirea unor astfel de droguri în scopuri religioase este departe de ceea ce 
înţelegem noi prin practică religioasă. Aflându-se sub influenţa acestor stupefiante, 
credinciosul se elibera de EUL său cotidian. Trăia o stare de conştiinţă exaltată care îl 
conducea la extaz. Era plin de zeu şi trăia în clipele acelea o unire spirituală cu duhul 
divin. În această stare de extaz „se simţea nemuritor”. 

În triburile Tanala din Madagascar există un mit care povesteşte cum primii 
oameni au avut de ales între a muri ca Luna şi a trăi din nou, tot asemenea Lunii, sau de 
a muri definitiv ca bananierul, dar având posibilitatea, tot asemenea bananierului, să se 
înmulțească prin rădăcini. Primii părinți au ales să se înmulțească şi să moară ca 
bananierul şi au pierdut şansa de a deveni nemuritori ca Luna. 

Un mit din Madagascar spune că fiecare om are de ales între nemurire (genom 
viral ARN) şi înmulțire (genom ADN). Un text hindus vechi pare să fie în acord cu 
această idee. Spune că: „Știind acestea, oamenii din vechime nu şi-au dorit urmaşi. Ce 
să facem cu urmaşii, spuneau ei, noi care avem acest Sine şi această lume (a 
Brahmanului) [...] Acest măreț Sine nenăscut, nepieritor, nemuritor, neînfricat este într- 
adevăr Brahmanul”. 

Şi din nou: „Toți cei ce părăsesc lumea aceasta sau trupul acesta merg întâi pe 
Lună, prin vieţile lor se umflă jumătatea ei aflată în creştere (asamblare), iar, prin 
virtutea lor. partea ei care scade îi face să renască (sinteză proteine virale). Însă Luna 
este şi poarta către lumea dumnezeiască şi îl trimite înăuntru pe acela care îi răspunde 
la întrebări”. 

În literatura persană, hindusă şi egipteană, Luna este locul în care sufletul merge 
după moarte. Pe Lună, sufletul este judecat şi trimis fie în lumea superioară, fie înapoi 
pe pământ ca să se reîncarneze. În barca Lunii (ARN viral), morţii coboară în Lumea- 
de-dincolo (ADN), unde îşi aşteaptă regenerarea; Ishtar, Zeița Lunii, era cunoscută drept 
Luntrea Vieţii, care poartă sămânţa tuturor lucrurilor vii. 

Prin inițiere adeptul îşi dezvoltă un Sine care nu este Eul personal, ci unul 
impersonal, care preia o parte din calitățile sinelui divin sau Atman. Sinele este unic, se 
spune că este „liber de toate perechile antitetice”, „nu pleacă în faţa nimănui capul”, 
„este nemişcat, fară de casă”. Genomul viral monocatenar aşteaptă să fie clonat, să i se 
facă o casă (virus). 

În unele mituri foarte timpurii şi primitive se face distincţia între nemurirea 
parțială, dată de viaţa trăită prin persoana copilului, şi nemurirea directă a individului. 
Ideea pare să fie aceea că scânteia divină şi creatoare din om (genomul străin din om) 
poate să se exprime fie prin crearea unui copil omenesc, fie poate fi asimilată în individ, 
dând naştere unui duh nemuritor. Această antiteză între nemurire şi naşterea copiilor nu 
apare doar în miturile primitive. În Scrisoarea apocrifă către Egipteni apare o discuţie 
între Hristos şi o ucenică numită Salome: „Când Salome a întrebat câtă vreme va 
stăpâni moartea. Domnul a spus: Câtă vreme femeile vor naşte prunci. Când veţi călca 
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pe veşmântul ruşinii, când doi vor deveni unul şi când bărbatul şi femeia nu vor mai fi 
nici bărbat, nici femeie”. Expresia „Când doi vor deveni unul şi când bărbatul şi femeia 
nu vor mai fi nici bărbat, nici femeie” sugerează o nuntă interioară între latura 
masculină şi cea feminină ale psihicului, uniune prin care individul devine întreg, dar şi 
androginia pe care o are virusul al cărui genom este format din doi ARN. 


Această variantă este în acord cu întrebarea hindusă „Ce nevoie avem de copii, 
noi cei care avem acest Sine?”. 
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Cap. 14. CUTIA PANDOREI 


Pandora, prima femeie din lume, conform mitologiei greceşti, a fost creată de 
Hefaistos numai din lut şi apă, iar Afrodita i-a dat frumuseţe, Minerva înţelepciune, 
Apollo talent muzical, Hermes puterea de convingere şi Atena viaţă. Mai târziu i s-a pus 
pe cap un văl şi o coroană pe care Hefaistos însuşi închipuise felurite animale. Ea a fost 
creată ca o contrapondere la lumea numai de bărbaţi ce exista în acel moment. 


Tot Hefaistos, cel fără tată, şchiop din naştere sau după ce a fost aruncat din cer 
pe insula Lesbos, cel care nouă ani a locuit într-o peşteră de pe fundul Oceanului, a mai 
construit un ulcior, după alţii o cutie, în care a pus toate relele ştiute şi cunoscute numai 
de zei: suferinţa proprie, cruzimea lui Ares, aroganţa lui Poseidon, vanitatea lui Hermes, 
gelozia Herei, pofta trupească a lui Dionysos, ura Artemisei, bolile lui Apollo, moartea 
care se afla în stăpânirea lui Hades, tristeţea lui Demetra şi speranţa Hestiei. O variantă 
târzie a mitului susţine, dimpotrivă, că acea cutie ce a fost dăruită Pandorei conţinea 
toate binecuvântările cerului, care le-ar fi fost destinate oamenilor. 

Prometeu, unul dintre titani, dovedindu-se încă de mic isteţ şi dornic de 
cunoaştere, a modelat din lut şi apă proaspătă şi rece trupul unui bărbat ce semăna leit 
cu zeii, care să stăpânească Pământul şi să-i folosească roadele. Apoi a rugat-o pe Atena, 
zeiţa înţelepciunii, să dăruiască minte fiinţei nou create. Atena i-a îndeplinit rugămintea, 
căci îl preţuia mult pe Prometeu, şi omul a fost înzestrat şi cu gândire. 

Lui Zeus nu i-a plăcut că oamenii creaţi de Prometeu semănau cu zeii, el dorind 
ca aceştia să li se supună şi să îi slujească mereu. Pentru a tranşa problema, i-a chemat 
la Mekone să sacrifice un taur şi, funcţie de modul cum îl vor împărţi între zei şi ei, se 
va hotărî soarta lor. 

Prometeu intervine din nou şi împarte în două grămezi animalul sacrificat astfel 
încât, zeilor să le revină oasele, coarnele şi copitele (simboluri al nemuririi) şi oamenilor 
toată partea comestibilă a animalului (simbol al morţii, al foamei domolite, dar 
permanent reapărută). Urmare a acestei împărțiri oamenilor le revenea îndatorirea de a-i 
slăvi pe zei, de a le construi temple şi altare şi de a le aduce sacrificii. 

Pentru că Zeus, supărat de această împărțire, a luat oamenilor bucuria focului 
ceresc de care avusesera parte pîna atunci, Prometeu s-a dus noaptea în fierăria zeului 
Hefaistos şi a furat un bob de jar. Ca să nu îl stingă vântul sau ploaia, l-a adăpostit într-o 
tulpină verde de soc, goală pe dinăuntru, şi l-a dus oamenilor (După Jean-Pierre 
Vernant: Prometeu fură din cuta unei plante lemnoase o scânteie, o sămânță de foc pe 
care o aduce pe pământ). Rând pe rând s-au aprins focuri peste tot, pe câmpii, pe munţi, 
prin păduri. Oamenii au început să-şi facă, învăţaţi de Prometeu, unelte şi arme, roți şi 
corăbii, case şi tot ce voiau ei. 

În faţa acestei noi răzvrătiri Zeus, în calitate de rege suprem, îl pedepseşte 
supunându-l unui chin îndelungat prin înlănţuirea de o stâncă pe muntele Kazbek 
(Elbrus) din Caucaz, unde un vultur uriaş îi va devora zilnic ficatul, până la eliberarea 
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lui de către Herakles aflat în drum spre Grădina Hesperidelor şi, suplimentar, 
răspândeşte în lume toate relele şi nenorocirile cu ajutorul renumitei cutii a relelor 
dăruită Pandorei ca dar la căsătoria acesteia cu Epimetheus, fratele lui Prometheus. 

Împinsă de firea sa curioasă, Pandora (alte legende susțin că Epimetheus) a 
deschis cutia şi astfel toate relele din interior au scăpat şi s-au împrăștiat pe pământ. 
Înfricoșată, s-a grăbit să închidă capacul cutiei, dar în ea nu mai rămăsese decât 
Speranţa care va ajuta pe oameni să înfrunte necazurile vieţii pământeşti. 

În analiza legendelor de mai sus trebuie să ţinem cont de faptul că Hesiod a scris 
„Ieogonia” într-o perioadă când explorările extatice ale lumii sacre realizate pe diverse 
căi (exerciţii speciale, halucinogene) luaseră un mare avânt în Grecia antică şi că Platon 
recomanda modificarea miturilor astfel încât să dispară aspectul malefic şi benefic 
existent la acelaşi zeu (vezi Rene Girard) şi să rămână numai aspectul benefic. Un alt 
lucru important este că în legende are loc o comprimare a timpului, astfel încât este 
posibil să apare o continuitate între două evenimente, care de fapt sunt despărțite de 
milioane de ani. 

Dar oricât de modificate şi încărcate de sensuri ascunse au devenit miturile, tot 
vom putea identifica personaje ale căror acţiuni pot fi puse în acord cu descoperirile 
ştiinţifice. 

Astfel: 

Se observă că miturile tratează câteva teme comune şi anume: tema fraților 
duşmani (Romulus şi Remus, fraţii Avireri din miturile tribului ashaninca), tema căderii 
din cer (Lucifer, Hefaistos, îngerii căzuţi prezentaţi de Enoh în cartea sa), tema crimei 
primordiale (Cain şi Abel), tema infirmităţii unor zei (Hefaistos, Oedip, Dionysos, 
Vulcan, dracii, Sf. Ilie), tema dreptului primului născut (Esau şi Issac), tema 
sacrificiului primordial (Nanauatzin din legendele mayaşe) şi tema incestului (Soarele şi 
Luna, povestea cârtiţei, Oedip). 

În cazul nostru Hefaistos este prezentat ca un orfan (nu avea tată, Hera 
concepându-l singură) şi şchiop din naştere, ori este de neconceput ca o zeiţă (a doua în 
ierarhia panteonul grecesc), să nască un copil cu malformații. Rezultă de aici că mitul 
vrea să transmită cu totul altceva şi anume că aceşti zei sunt exclusiv masculini şi deci 
incompleţi din punct de vedere al naturii (în unele cazuri sunt ARN-uri virale, în alte 
cazuri sunt ADN). 


SNL > < 


Şerpi cosmici desenaţi de şamani (Jeremy Narby — Şarpele cosmic, pg. 82) 


Ei sunt prezentaţi în contrast cu zeițele femei Hera, Gea, Pandora, Afrodita care 
personalizează ADN-ul sau în unele cazuri celula în integralitatea sa. Unele acţiuni ale 
zeilor, ca de exemplu cele ale lui Dionysos, exprimă faza de integrază inversă din 
procesul de clonare a virusului, adică transformarea ARN-ului viral în ADN viral 
(crearea Evei). 

În plan mitologic sunt şchioape divinităţile lumii subpământene, cele care intră 
şi ies din infern, care sunt legate, înlănțuite, mutilate ca semn al apartenenţei la orizontul 
lumii de dincolo". Pentru că umblă pe sub pământ, pentru că, prin aceasta, trece de la o 
lume la alta, şi pentru că întoarce valorile morale, şoarecele este un simbol al acestor 
divinități spune Mircea Coman în „Mitologie populară românească”. 

Varianta târzie cu aruncarea lui Hefaistos din cer şi căderea (a durat o zi) pe o 
insulă descrie de fapt penetrarea membranei celulei de către virus. 
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Hefaistos este prezentat în legende ca un demiurg. Aici se încadrează crearea 
Pandorei şi a cutiei acesteia. 

Crearea Pandorei de către Hefaistos (în unele versiuni ale mitului de către 
Prometeu, sau Epimeteu, sau vreun satir ori silen) ca prima femeie din lume, adică zeiţa 
Terra care asigură fertilitatea pământului, este de fapt crearea primei procariote în „supa 
primordială”. 

Cutia relelor, mai cunoscută sub numele de „cutia Pandorei”, este virusul 
incapabil de a procrea fără ajutorul celulei. De aceea Pandora (celula) se căsătoreşte cu 
Epimeteu (un alt virus) şi prin operaţia de decapsidare efectuată de amândoi (de aici 
ezitarea mitului în stabilirea persoanei care a făcut-o) sunt împrăştiate în lume toate 
relele (fragmentele de virus), sau după aplicarea directivei lui Platon, sunt împrăştiate în 
lume toate binecuvântările cerului. Scânteia furată din focul zeilor şi dăruită oamenilor 
nu este decât un fragment de virus, care adăugat la mintea dăruită de Atena oamenilor 
„reci” (exclusiv masculini) creați de Prometeu (sau ajunşi „reci” după ce Zeus le-a luat 
focul/sexualitatea/flacăra pasională), va fi cauza evoluţiei civilizaţiilor umane dar şi a 
relelor venite odată cu ele. 

Un „sac al relelor” există şi în folclorul românesc, versiune în care Dumnezeu a 
strâns toţi şerpii şi toate relele de pe pământ într-un sac (virus), dar un om curios, 
transformat mai târziu, ca pedeapsă în barză (simbol al virusului), le dă drumul pe 
Pământ (decapsidare). 


De aceea, vălul şi coroana cu animale puse mai târziu pe capul Pandorei sunt în 
concordanţă cu afirmaţia din „Popol Vuh”, cartea sacră a mayaşilor, că a fost necesar să 
se pună un văl pe ochii oamenilor din cauză că erau asemenea zeilor ca intelect, dar şi 
că nu ar mai fi putut procrea, cu interpretarea specialiştilor în mitologie cum că operaţia 
de împărțire a taurului sacrificat de Prometeu reprezintă despărțirea lumii unice ce 
existase până atunci, în care zeii trăiau printre oameni, în două lumi: una sacră pentru 
zei şi una profană pentru oameni, dar şi cu afirmaţia echipei de cercetători a lui Louis 
Villareal că membrana nucleară, cea care desparte citoplasma de nucleoplasmă este 
opera viruşilor. 

O aluzie la crearea membranei nucleare este blocarea Herei pe tronul oferit în 
dar de fiul ei, cât şi prinderea într-o plasă a zeului Ares şi a Afroditei de către acelaşi 
Hefaistos. 

Țintuirea lui Prometeu de o stâncă reprezintă virusul, iar cele două ipostaze ale 
lui Zeus, de şarpe şi de vultur, plus devorarea ficatului ce se auto-regenerează reprezintă 
utilizarea metabolismului celulei pentru clonare. 


185 


Eliberarea lui de către Herakles (ARN proaspăt clonat) şi deplasarea acestuia 
spre Grădina Hesperidelor reprezintă ultima fază de asamblare a clonei lui Prometeu. 

Un alt argument ce nu trebuie neglijat în susţinerea ipotezei noastre este şi 
semnificaţia numelor personajelor şi aici ne referim la Pandora, Prometeu şi Epimeteu. 

Pandora, care înseamnă „cu foate darurile”, numită, după Ana Ferrari, 
Anesidora, „cea care face să răsară darurile din adâncuri ” este identică cu zeiţa Terra, 
cu femeia totală, cu celula. 

Prometeu, care înseamnă „prevăzătorul” (sau „cel ce se gândeşte dinainte”) este 
simbolul falusului (al ARN-ului viral) răspândit pe întregul glob. 

Mitologia greacă atribuie crearea ființelor pământene zeilor sau fraţilor 
Epimeteu şi Prometeu. În ambele variante, sarcina de a oferi mijloacele de trai 
animalelor i-a revenit titanului Epimeteu, iar lui Prometeu, sarcina de a crea abilitățile 
umane. 

Epimeteu, care înseamnă „neprevăzătorul” a risipit fără chibzuinţă pe animale 
toate darurile şi abilităţile (gheare, dinți ascuțiți, simțuri bine dezvoltate, blană sau pene 
care să le apere de frig etc.). Prometeu (,„prevăzătorul”) a oferit daruri pentru 
supraviețuirea oamenilor. E i-a învăţat să-şi facă arme şi unelte. 

Hierogamia originară dintre cer şi pământ este de fapt hierogamia forţată dintre 
virus şi celulă. 
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PARTEA a V-a 


EPILOG 


Argumente mai sunt, dar cred că am fost suficient de convingător pentru a 


concluziona următoarele: 


O pandemie primordială, provocată de un retrovirus venit din Cosmos şi inserat 
în genomul băştinaşilor Terrei, a dus la apariția genului Homo. Ca urmare, avem 
în noi un genom străin cu comportament de retrovirus; 

Dacă P.P. Gariaev susţine că genomul uman este cvasi-inteligent, atunci, 
urmărind evoluția hominizilor, putem concluziona că genomul străin este supra- 
inteligent deoarece porneşte de la zero pentru a se replica; 

În calitate de Antaryamin, genomul străin are mijloace ca prin revelații să ne 
determine să practicăm o cale spirituală pentru a-l activa şi a ne schimba 
personalitatea; 

În calitate de Jivanmukta, genomul străin are mijloace de a dirija umanitatea 
pentru îndeplinirea singurului scop care contează, părăsirea Pământului în 
condiții sigure atunci când Soarele își va pierde capacitatea de a mai asigura 
viaţa şi când se va instaura Apocalipsa (liza virală). 

Dacă teoria corzilor se referă de fapt la ARN şi la catenele ADN-ului, dacă 
Universul cu bule sau Universul celular se referă la un Om Cosmic, dacă teoria 
cuantică face parte dintr-o teorie mai cuprinzătoare unde spaţiul nu există, 
înseamnă că de fapt "nu ştim nimic”, cunoaşterea umană este limitată şi că nu 
putem şti cum a apărut lumea ARN, decât dacă nu cumva informaţia este 
ascunsă undeva în genomul străin din noi şi pentru a o afla, savanții de azi 
trebuie să înveţe să-şi coboare conştiinţa la nivelul acestuia. 

Înlocuirea Umanității cu roboţi este posibil să facă parte dintr-o strategie de 
salvare a ei, în care roboții transportă în condiţii de siguranță un genom uman 
într-o altă zonă a Universului propice vieţii. 

Să nu pierdem din vedere nici ideea Universului Semantic dezvoltată iniţial în 
lucrările lui S. Berkovich, care consideră că ADN-ul din genom este doar un cod 
de bare, care este conectat la un computer universal. 

Dacă nu apare un nou Mesia care să marcheze intrarea într-o nouă etapă a 
existenței, înseamnă că soarta umanităţii este pecetluită, așa cum Ibn “Arabi a 
afirmat că Hristos a marcat începutul Timpului dar și sfârşitul acestuia. 
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Cap. 15. ALTE COINCIDENȚE 


Ce se întâmplă într-un om care practică o cale spirituală pentru a se naște "a 
doua oară” este redat cel mai succint de şamani atunci când povestesc că în timpul 
transei şamanice zeii le schimbă organele cu altele noi (practic se nasc a doua oară). 

Cum este posibil acest lucru aflăm din prima parte a primului volum al cărţii lui 
Toni Victor Moldovan, "Programul Terra în Egiptul antic". 

Zigotul energetic al extratereştrilor, numit de hinduşi Sinele Suprem, în cazul 
nostru genomul străin din ADN, este produs de computerul genetic numit Pomul Vieţii 
(ADN), materializat de cele 12 meridiane laterale (6 pe stânga, 6 pe dreapta) 
reprezentate de coloanele Chesed şi Geburah sau Isis şi Neftis (sau structura energetică 
Ka) din Cartea egipteană a morților. 

Energia vitală a acestui Sine, numită prana, se răspândește în corp prin acțiunea 
minții (prinsă în practicarea unei căi spirituale), stabilind sarcini distincte pentru organe. 
Centrul de coordonare a pranei rămâne totuşi Sinele Suprem (ARN-ul viral). Sediul 
aparent al pranei formează un centru în inimă, numit Puruşa. El leagă centrele/nucleele 
tuturor celulelor organismului. 

Așa cum a demonstrat savantul rus P.P. Gariaev că mormolocii de broască 
iradiați cu undă genetică de salamandră devin salamandre și că se poate modula 
structura ADN-ului folosind cuvinte sau propoziții din limbajul uman, ne putem explica 
puterea mantrelor'” folosite în căile spirituale (ex. meditaţia transcedentală). 

O mantră cum este YHVH conţine în sine programul de clonare așa cum rezultă 
din scrierea acestui nume cu hieroglife prezentat de Russell Jacquet II în cartea sa "In 
search of the sacred Tetragrammaton". 


Primul model de scriere: 


N val He Bali 


Yod (*), a zecea literă a alfabetului ebraic, este considerată generatoare a 
celorlalte litere, care nu sunt decât combinații ce rezultă din diferitele asamblări ale 
literei Yod (genomul viral). Se poate considera litera Aleph formată din patru litere Yod, 
opuse două câte două, sau chiar zvastica ce pune în mişcare lumea. Yod, figurat printr-o 
virgulă (genom viral) şi reprezentat printr-un punct (virus), este originea tuturor 
lucrurilor, este Unitatea-început, dar şi Unitatea-sfârșit. Iniţiații îl reprezintă printr-un 
punct situat în mijlocul unui cerc, adică Unitatea-început în centrul Eternității. 


OR. 


În această interpretare Unitatea reprezintă suma, în timp ce toate celelalte ființe 
create nu sunt decât părțile sale componente. 

În scriere hieroglifică YOD-ul este reprezentat de două trestii simbol al celor doi 
ARN ce constituie genomul retrovirusului. 

He (3) apare în Tetragrammaton de doua ori. Primul He este Marea mamă 
(catenele ADN-ului), iar al doilea, He-ul final este Fiica ei (cele două catene ARN viral 
ce deschid fereastra spre stele, deoarece HE înseamnă ”respiraţie” dar şi fereastră”). 
Este respiraţia creatoare, este viaţa, este 


153 Mantrele sunt silabe care exercită o influenţă sau un efect prin intermediul vibraţiilor sonore 
care rezonează asupra anumitor părţi ale corpului. 
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În scriere hieroglifică HE-ul este reprezentat de o funie răsucită, simbol al 
genomului (o dată dublu catenar, a doua oară cu două monocatene). 

Vav (1), a şasea literă a alfabetului ebraic, este arhetipul fertilității sau al 
impregnării copulative, este ARN-ul genomului străin. Ca şi în latină: şase înseamnă sex 
(VAV este copulativ gramatical). Proiectată în organismele vii este funcția de 
reproducere. Este puterea reapariției viului, forța perpetuării care leagă vechiul și noul, 
bătrânul şi tânărul. Ca ideogramă seamănă cu monocatena ARN, cu un șarpe. 


Catenă ARN 


În scriere hieroglifică VAV-ul este reprezentat de un pui de prepeliţă. 


4 


Puiul de prepeliţă, împreună cu valul de apă ama reprezintă hieroglifa 
pentru Nu, "Oceanul de apă" din care a apărut prima formă de viață (prima clonă de 
virus). În cazul mitologiei egiptene, îl avem pe Khepra-Ra ca "Creându-se pe sine" din 
ape. Cu mitologia mayaşă, o avem pe "Inima Cerului" care a devenit prima fiinţă 
conştientă care a ieşit din ape. Cu Tao, avem Ou/ Cosmic care iese din materia 
primordială, iar cu hinduismul, există, de asemenea, un Ou Cosmic de Aur care iese cu 
Brahma din Oceanul Primordial. 


În cartea Dicţionar de simboluri”, vol. 3, a lui Jean Chevalier şi Alain 
Gheerbrant se spune despre simbolismul prepeliței că: este mai cu seamă legat de 
obiceiurile sale de pasăre călătoare şi de caracterul ciclic al acestor călătorii. 
Prepelița, ca şi rândunica, reapare o dată cu primăvara; se crede că peste iarnă, ea se 
preface în catâr sau în broască. Acest ritm al anotimpurilor, acest dute-vino al 
păsărilor călătoare este o imagine a alternanței principiilor yin şi yang, pasărea 
cerului prefăcându-se în animal subteran sau de apă (intrarea virusului în celulă). 

Mitul vedic al eliberării prepeliţei de către Ashvini, zeii gemeni cu cap de cal 
(cei doi acizi ribonucleici virali), este bine cunoscut. Și el pare să aibă un înţeles 
asemănător chiar dacă se inserează într-un ciclu diferit ca amplitudine. Prepeliţa 
(vartika) pe care o scapă Ashvinii din gura lupului ar întruchipa aurora, lumina închisă 
în peşteră (nucleul celulei). De remarcat că norii aurorei au, la chinezi, cinci culori, ca 
oul de prepeliţă, şi că prepelița zboară numai noaptea. Vartika înseamnă "cea care se 
întoarce” și derivă, ne arată R. Christinger, din aceeaşi rădăcină ca și ortyx, numele 
grecesc al acestei păsări. Ortygla (insula Prepelițelor), insula Delos, este locul de 
baştină al Artemidei şi al lui Apollo, care amintesc, prin alternanța lor, de Ashvini. Este 
de la sine înțeles că această lumină eliberată din noapte - sau din infern - nu este 
numai lumina Zorilor, ci și aceea a soarelui spiritual, lumina intelectivă sau inițiatică. 

Să ne amintim de asemenea că prepelițele au constituit, dimpreună cu mana, 
hrana miraculoasă a evreilor în pustiu. 


Dumnezeu se identifică pentru prima dată în fața lui Moise, consemnat în 


Exodul 3:14b, folosind numele Său personal Ehyeh. Expresia "Ehyeh Asher Ehyeh" se 
traduce "EU SUNT cel care VOI FI" (adică va fi clona sa). 
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Al doilea model de scriere: 


te 4 Ah 


Citind de la dreapta la stânga obținem: introducând între cele două catene de 
ADN (reprezentate de cele două trestii albastre, sau pene Ma'at), pe zeul egiptean fără 
formă Heh (simbolizat de persoana cu simbolul vieții veșnice atârnând de braţ, 
îngenuncheat pe simbolul hieroglific al aurului, ținând în mâini două ramuri de trestie 
care simbolizează trecerea timpului şi susţinute de o pereche de broaşte şi de discuri 
solare), se va naşte un genom nou (simbolizat de puiul de prepeliță care mai târziu a 
fost înlocuit de o spirală simbol al ARN-ului viral) care, în final, se va transforma 
într-un virion (simbolizat de discul solar între două frânghii răsucite simbol al 
infinitului). Interesant că, mai târziu, frânghia răsucită s-a transformat într-un labirint cu 
sensul de casă (adică virion) sau adăpost de trestie (adică adăpost de ARN viral): 


Aceeași interpretare o putem da mantrei AUM. Cuvântul sanscrit "Aum” 
înseamnă "totul" şi transmite conceptele de "Omnisciență”, "Omniprezenţă” şi 
"Omnipotenţă"" (BKS Iyengar, "Light on Yoga", p. 445). AUM este sunetul primordial 
al Universului, este vibrația care a fost manifestată la crearea Universului. El exprimă 
divinitatea în afara sufletului şi o realizează înăuntrul lui şi rezumă în sine Te ti 
Cu toții purtăm în interiorul nostru acest sunet. 

* 
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Litera A simbolizează starea conștientă sau trează (jagrata-avastha), litera U 
starea de vis (svapna-avastha) şi litera M starea de somn fără vise (susupta-avastha), 
iconştientul. Întregul simbol, împreună cu semiluna şi punctul, semnifică o a patra stare 
(turya-avastha) care combina toate aceste stări şi le transcende. Aceasta este starea de 
samadhi. 

Literele A, U şi M simbolizează respectiv vorbirea (vak), mintea (manas) şi 

(prana), în timp ce întregul simbol reprezintă spiritul viu, care este doar 
o parte din spiritul divin. Cele trei litere reprezintă şi dimensiunile lungimii, lățimi şi 
adâncimii, în timp ce întregul simbol reprezintă Divinitatea, care este dincolo de 
limitările formei. 

Cele trei litere A, U şi M simbolizează absența dorinţei, fricii şi mâniei în timp 
ce întregul simbol reprezintă omul perfect (sthita-prajna), cel a cărui înțelepciune este 
ferm stabilită în divin. Ele reprezintă cele trei genuri, masculin, feminin şi neutru în 
timp ce întregul simbol reprezintă creația, împreună cu Creatorul. 

Literele A, U şi M reprezintă şi mantra "Tar Twam Asi” (Lu eşti acela), 
realizarea divinității omului în sine însuşi. Întregul simbol reprezintă realizarea, care 
eliberează spiritul uman din lanţurile corpului, minții, intelectului și Egoului. 

Despre AUM, Annick de Souzennelle, ne spune în "Simbolismul corpului”, pg. 
334, următoarele: 

În India, ca şi în Tibet, monosilaba AUM e modulată ritual ca fiind sunetul 
primordial şi nepieritor. Numele Cuvântului manifestat. El vibrează în cutia craniană la 
mai multe niveluri de rezonanţă, încât ultima vibraţie este net nazală, mobilizând 
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rinencefalul, partea cea mai arhaică a creierului; el hrăneşte trezirea Cuvântului divin 
(a genomului străin) în Om. 

Mistici susțin că sacrosanctul Aum al hinduşilor este o combinaţie de inițiale 
similare, A reprezentând puterea de întemeiere a Creatorului, U puterea de generare a 
Mamei şi M pentru nașterea lor sau a Fiului. Astfel, numele tainic Aum este capabil de 
permutări care în limba maya se citesc:1%* 

U-A-M = Eu sunt Creatorul de sex masculin. 
M-U-A = Creatorul acestor ape. 


A-U-M = Fiul Mamei tale. 


% 


Şi Mary Anne Atwood, în cartea "A sugestive Inquiry into the Hermetic 
Mystery” (O anchetă sugestivă asupra misterului hermetic), Partea a III-a, cap. 1, ne 
spune că scopul Alchimiei este ca mai întâi să se producă o alterare a Spiritului vital 
(intrare în transă), care parcursă în mod repetat duce la o disoluţie a întregii ipostaze 
născute în mod natural (a Egoului datorat ADN-ului), putându-se induce o nouă viaţă şi 
o creştere în conştiinţă (genomul străin devenind "manifest în evidenţă şi putere”). 
Copilul pur (genomul străin) trebuie căutat în altă lume (în interiorul nostru, în ADN) şi 
reunind principiile vieţii sub o altă lege (cea a genomului străin) să se nască o altă viaţă, 
redevenind ce a fost înainte (retrovirus monocatenar). 

Numai printr-o meditaţie profundă, acea sămânță de muștar "ţinută prizonieră 
într-o temniță adâncă”, va produce Separarea despre care vorbesc toți Maeștrii 
Hermetici ca fiind obiectul principal al Artei Regale (Alchimia), Separarea constând de 
fapt în despărțirea elementelor virusului (Focul) de elementele ADN-ului (Pământul), 
iar adevăratul Separator fiind Mintea. Focul trupesc al microcosmosului va începe 
producerea unei noi ”specii”, virionul. 


În ordinea etapelor de replicare apar câteva similarități: 

1. Virionul (virusul matur) este o piatră, un cristal inert, care odată pătruns în celulă 
devine viu. Este ceea ce susțin ezoteriştii: NeFiinţă şi Fiinţă în același timp. Este 
Oul Cosmic prin formă, este Pasărea Phoenix prin descompunere în celulă și 
refacere, este Sămânţa nemuririi din literatura ezoterică, prin durata de viaţă. 
Este Bobul de muștar din Biblie, prin mărime: Împărăția Cerurilor este 
asemenea grăuntelui de muştar, pe care, luându-l, omul l-a semănat în țarina sa 
şi care este mai mic decât toate semințele, dar când a crescut este mai mare 
decât toate legumele şi se face pom, încât vin păsările cerului şi se sălăşluiesc 
în ramurile lui. 


Virionul este ceea ce Giovanni Bracesco, medic şi alchimist italian, spune despre 
divinitate şi marele secret: "e piatră și nu e piatră, se găseşte peste tot, e un 
lucru umil şi prețios, ascuns şi cunoscut de toți. E un spirit sub formă de corp şi 
totuși nu e corp”. 

Virionul face ce spune Ostanes, o autoritate în alchimia arabă şi persană: 


154 Oueen Moo and the Egyptian Sphinx, Le Plongeon, p. 23. 
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"această piatră vă vorbește şi voi nu o înțelegeţi. Vă cheamă și voi nu îi 
răspundeţi. O ce prostie | Ce surzenie vă închide urechile ! Ce vrajă vă înăbușă 
inima !” 
În Deuteronom se utilizează metafora ontologică a pietrei când proclamă 
realitatea absolută a lui Dumnezeu ca sursă unică a creativităţii: „Tu uiţi Piatra 
care te-a adus pe lume, nu-ţi mai aminteşti de Dumnezeul care te-a născut!” (32: 
18). 
Germenul primordial (virionul) este menționat în cele trei Evanghelii sinoptice 
sub denumirea de „seminţe de muştar” (Kokkoc oiwaneog), cu gematria 1746. 
Potrivit filozofiei antice, din această sămânță întregul univers a crescut ca un 
copac. Numărul 1746 este suma dintre 1080 (gematria Duhului Sfânt) şi 666 
(gematria Fiarei din Apocalipsa). Este gematria Spiritului Universal (70 mvevuo 
KOGuov) şi gematria numelui dat luminii care se contopea cu energiile Spiritului 
Pământului în Templul din Ierusalim. Numele acestei lumini a fost Gloria 
Dumnezeului lui Israel (1 5o&a rov Beov Iopan?), având gematria 1746. 

2. Relaţia dintre virus și celulă este reprezentată în hinduism prin ”lingam”* şi 
prin "ioni. 


În literatura ezoterică virionul este reprezentat prin literele "1 şi "O” (cel Unic 
provenit din Ou). Sub această formă îl întâlnim în titulatura voievozilor români, 
dovadă a provenienţei acestora dintr-o organizație ezoterică activă cu rădăcini 
foarte vechi. 

De la Helena Blavatsky (Doctrina secretă, vol. 4, pg. 25) aflăm că Esculap 
declară că IO înseamnă Luna în dialectul argienilor, fiind și unul dintre numele 
dat de egipteni Lunii (secera Lunii este genomul viral sub formă de Arcă). 
Stâlpul şi Cercul (10), care la Pitagora era numărul perfect cuprins în Tetradă 
(10), a devenit ulterior un număr eminamente falic — în special la evrei, unde îl 
reprezintă pe YHVH masculin şi feminin. 


3. Simetria virionului este asemănătoare cu cea redată în Republica lui Platon, în 
planul Templului lui Solomon sau al Ierusalimului ceresc, de gematrie şi arta 
numerelor. De exemplu, forma generală a Magnesiei, orașul ideal a lui Platon, 
este un cerc mare, iar în interiorul său este inelul mai mic al oraşului care 
înconjoară acropola din centru. „Întregul oraş”, spune în mod misterios Platon, 


155 Lingam, afirmă Monier- Williams, apare în literatura Upanishadică şi epică, unde înseamnă 
„marcaj, semn, emblemă, caracteristică, dovadă a lui Dumnezeu şi a puterii acestuia”. Există o 
inferență şi cu expresia „dacă există fum, există foc”, unde linga este fumul. 

156 Yoni, afirmă Monier- Williams, apare în Rigveda şi în alte literaturi vedice cu sensul feminin 
de organe regenerative şi reproductive care creează viaţă, precum şi cu sensul de „sursă, origine, 
fântână, loc de nașterea, pântece, cuib, locuinţă, groapă de foc a incubaţiei”. Alte semnificații 
contextuale ale termenului includ „rasa, casta, familia, simbolul fertilităţii, cereale sau seminţe”. Este 
o metaforă şi o icoană spirituală în hinduism pentru originea şi puterile regenerative feminine din 
natura existenței. Brahma Sutras numeşte metaforic conceptul metafizic Brahman drept „yoni al 
universului”, care după Adi Shankara înseamnă cauza materială și „sursa universului”. 
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„va avea forma unei singure case”. 


Ataşarea virionului de celulă este privită ca răsăritul planetei Venus, care la 
echinocţii aproape se suprapune peste răsăritul Soarelui (fenomen materializat în 
prin dolmenele Newgrange din Irlanda şi Bryn Celli Ddu din Țara Galilor). 
Există şi legende potrivit cărora Luna (personificare a virionului) este o navă 
cosmică goală pe dinăuntru, este mai veche decât Pământul (personificare a 
celulei) și că a fost o perioadă când Pământul nu avea Lună. 


Locul de intrare a virionului în celulă este numit Janua Inferni, Poarta 
Infernului. Este identic cu hornul casei pe unde coboară Moş Crăciun sau barza 
care aduce noul născut. De aceea Panteonul din Roma are o cupolă care se 
termină în vârf cu o deschidere circulară neacoperită. Pe acolo se aruncă petale 
de trandafir simbolizând coborârea Sfântului Duh (virusul). Locul de părăsire a 
celulei de către virus este numit Janua Coeli, „Poarta Zeilor” (deva-yana). 


Pătrunderea virionului în celulă este privită ca o cădere, reflectată în legenda 
căderii lui Lucifer alias Satana, sau ca un cadou malefic făcut de Zeus, descris în 
legenda Cutiei Pandorei. Cele două legende surprinzând astfel și aspectul 
negativ al infecției virale. Injectarea genomului viral este redată în basme ca 
pierdere a cozii de către urs, păcălit fiind de vulpe. Este şi momentul apariţiei 
Răului în lume. Protagonistul lui va deveni reprezentant al Binelui după preluare 
conducerii celulei. 


Replicarea virală doar în citoplasma celulei atacate şi părăsirea imediată a 
acesteia, cât şi faptul că virusului îi convine o celulă care a mai fost atacată şi are 
deja un sistem imunitar mai rezistent, este redată în ceremonia Țapului Ispăşitor, 
care constă în transferarea relelor dintr-o comunitate (fragmente replicate de 
virus) pe spinarea unei fiinţe ce îndeplinea anumite cerinţe (era personificare a 
virusului) şi alungarea sau uciderea acesteia la final. Blana obligatorie pe care o 
purta ființa sacrificată, simboliza învelișul virusului. 


Dezmembrarea virionului în modulele componente este privită în cosmogonii ca 
Sacrificiul unui zeu, sau redată în legende prin scufundarea Atlantidei (capsida 
virală). Aceeași dezmembrare este privită ca Marele Potop, sau ca Micul Potop 
când se referă la mitoză ce duce la dispariția temporară a membranei nucleare. 
Apare şi în legenda dezmembrării lui Osiris sau a lui Dionisos. Platon 
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10. 


LH: 


1;2; 


completează: 

- Atlantida a fost fondată în mod divin, fiind sub tutela lui Poseidon (virus); dar 
zeul luase o femeie autohtonă (celula) ca soţie. Conducătorii Atlantidei au 
coborât din acea unire şi, de la bun început, fondul lor a fost îmbrăcat cu 
elementul supus greşelii, muritor, care a predominat în cele din urmă (inserare 
în ADN). 

- Când elementul naturii divine (genomul viral) a locuitorilor a devenit în 
interiorul lor slab şi diluat prin amestecarea constantă cu porțiuni mari de 
natură muritoare, astfel încât elementul uman a devenit în sfârșit dominant, 
atunci şi-au pierdut calităţile corecte prin faptul că nu au putut suporta povara 
bogățiilor lor şi au început să pară urăţi celor care au darul percepției. 


Capsida sau camera nupțială a celor doi acizi ribonucleici este Sfânta Sfintelor, 
este Templul din Ierusalim: atunci când Templul de la Ierusalim a fost distrus, 
lumea a căzut din echilibru, iar fericirea şi cultura umană au fost în declin. Nu 
mai putea Matrona, duhul țării lui Israel, să se întâlnească cu mirele ei celest la 
Templu, deoarece camera lor nupțială, Sfânta Sfintelor, fusese spurcată. În 
fiecare seară, ea rătăceşte prin împrejurimile Templului ruinat, plângând: 
„Canapeaua mea, canapeaua mea, locaşul meu de locuit ... În Tine venea la 
mine Domnul Lumii, soțul meu, și el stătea în braţele mele şi tot ceea ce mi-aş fi 
dorit el îmi dădea. La această oră obișnuia să vină la mine şi se juca între sânii 
mei, dar şi-a părăsit locuinţa. Canapeaua mea, canapeaua mea, nu-ți aminteşti 
cum am venit la tine bucuroasă şi fericită, iar acei tineri (heruvimi) au ieşit în 
întâmpinarea mea, bătându-și aripile de bun venit ... De aici a ieșit hrana în 
toată lumea, şi lumină și binecuvântări mturor |! Îl caut pe soțul meu, dar nu 
este aici”, se spune în Zohar Hadash. 

Distrugerea Templului nu este, totuşi, sfârşitul poveștii. Într-o zi, se spune, 
Templul va fi restaurat (autoasamblarea capsidei), lumea/ordinea sacră va fi din 
nou stabilite şi armonia dintre oameni și natură va predomina din nou. Acest 
eveniment, potrivit tuturor profețiilor, va avea loc într-o perioadă de extremă 
nevoie şi disperare. Momentul său este dincolo de controlul uman, dar mintea 
umană este, probabil, mijlocul prin care venirea ei este făcută evidentă. 


Supravieţuirea genomului viral după mitoză este descris în legenda Arcei lui 
Noe: „Văzând Domnul stricăciunea oamenilor, I-a părut rău că a creat omul, 
așa că a decis să distrugă tot ce a creat până atunci”. Dumnezeu a văzut că Noe 
este om bun şi cinstit așa că s-a gândit să-l salveze pe el şi pe familia lui, mai 
exact nevasta și fiii săi Sem, Ham şi lafet, împreună cu nevestele acestora. 
Domnul a poruncit lui Noe să ia din fiecare animal câte o pereche, din păsări 
câte şapte perechi (7 codoni) şi să-i ducă pe arcă, ca să fie din nou animale pe 
pământ și după potop. 


Integrarea ARN-ului, transformat în ADN fals, în ADN-ul celulei este redată în 
legenda amestecării limbilor la construirea Turnului Babel. "Oamenii au hotărât 
ca orașul Babilon, primul oraș construit după Potop, să aibă un tur atât de 
mare încât vârful său "să ajungă la cer”. Însă Dumnezeu, văzând că oamenii 
păcătuiau împotriva Lui, Le-a încurcat limbile şi a împrăștiat limbile ca să nu 
se mai poată înţelege între ei pe tot Pământul”. 


Transferul de gene efectuat de virus, cât şi schimbarea locului acestuia în cadrul 
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ADN-ului este descris în miturile diferitelor civilizaţii care vorbesc despre un 
zeu pus pe şotii (trikster), un zeu jucăuş, personificat la curțile regale prin 
bufonul îmbrăcat cu haine în carouri a căror culori alternează între alb şi roşu, 
sau între alb şi negru; 


13. Schema de formare a ARN-ului viral precursor seamănă cu ezoterica Vesica 
Piscis, o figură geometrică obținută prin intersectarea a două cercuri cu raze 
egale şi cu centrul pe circumferința celuilalt. 


De aceea, în fiecare schemă de geometrie cosmologică apar pătratul şi cercul. 


14. Replicarea genomului viral este redată în Alchimie prin nunta alchimică, în 
Cabală prin Arborele vieții. Declanșarea replicării genomului viral se face prin 
practicarea unei Căi spirituale cu ajutorul purificării şi ruperii legăturilor cu 
lumea materială datorată celulei, în Francmasonerie prin frica indusă în timpul 
ritualului de iniţiere, în şamanism cu ajutorul halucinogenilor, dar şi a fricii”. 

Deci, replicarea se face prin intermediul omului care a fost creat în acest scop. 

De aceea, ezoteriştii susțin că în om se ascund două naturi numite taina 

Arborelui Binelui și Răului. În Corpus Hermeticum se scoate în evidenţă că 

Omul are o parte muritoare şi una divină. Omul adevărat (cel care a primit la 

naștere un fragment de virus şi cele două capete cu instrucțiuni de clonare) este 

mai presus de zeii cerești sau cel puțin egalul lor, deoarece nici un zeu nu poate 
veni pe Pământ, în timp ce Omul poate urca la Cer, devenind un zeu Uranian, 
deci nemuritor. Ei sunt noua seminție pe care Arta Regală a ”Fiilor lui Hermes” 

o făureşte pe Pământ. În cele 7 capitole ale lui Hermes, se spune: "Opera e cu 

voi şi în voi. Găsind-o în voi, unde se află continuu, o veți avea mereu, oriunde 

ați fi”. Principiul unic (genomul viral) în orice „operaţie alchimică” este tată şi 
mamă a lui însuşi, este propriul său fiu, se dizolvă singur, se ucide singur şi îşi 
dă singur o viaţă nouă. „Lucru unic care conține în sine cele patru Elemente 

(cele patru baze purinice şi piramidinice) şi are stăpânire asupra lor”, „materia 

înțelepților”, numită şi „Piatra” lor (ARN-ul viral), „conține în ea orice lucru de 

care avem nevoie. Se ucide singură şi apoi reînvie singură. Se căsătoreşte cu ea 
însăşi, se lasă grea însăşi, se dizolvă ea singură în propriul ei sânge”. 


15. ARN-urile virale precursoare sunt personificate de creatorii de religii: Budha, 
Zoroastru, Moise, lisus, Mohamed. Ei sunt numiţi "copii divini”, născuţi din 
Fecioară. Ei vor declanşa prin religiile lor fabricarea componentelor necesare 
construirii noii capside (Biserica, Templul). De aceea Gnosticii vor afirma că 
spiritul lui Hristos este divin, că este un spirit mântuitor, un arhetip reînnoit, a 
cărui venire a reîncărcat atmosfera şi a deschis o nouă zonă de înțelegere umană. 


157 Frica este materia primă a stărilor superioare şi trebuie să trecem prin ea. Frica de libertate 
(de a nu mai fi ghidat de metabolismul celular) este una dintre cele mai mari frici umane, spune 
Richard Rudd în "Cheile genelor”. 
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16. 


17. 


Ei au acţionat pentru a intra în comuniune personală cu acel spirit şi au aspirat la 
unirea mistică cu acesta. În scrierile gnostice incluse în Noul Testament pot fi 
întâlnite multe cazuri în care două nume, care semnifică principii moral opuse, 
au același număr gematric şi, prin urmare, pot fi văzute ca două aspecte ale 
aceluiași tip. Sf. Pavel în 11 Tesaloniceni 2, 3, avertizează asupra venirii unui 
antihrist, Omul păcatului, 6 &vOponog 1ns &vouiac, cu gematria 2260. Acesta 
este şi numărul idolului stabilit ca fiind a doua bestie în Apocalipsa 13, numită 
Imaginea fiarei (1 siov rov Onpiov). Coincidenţa numerelor este în mod evident 
potrivită; dar în plus 2260 este numărul Fiului Omului (6 vioc &vOponov) din 
Apocalipsa 14, care vine pe un nor alb, înarmat cu o seceră de aur pentru a 
culege recolta pământului. Fiul Omului fiind un epitet al lui Hristos, aici este din 
nou paradoxul lui Hristos şi al lui Antihrist care poartă același număr. Un lucru 
demn de remarcat este utilizarea de denumiri cu sensuri opuse, justificate de 
faptul că virusul poate fi şi malefic și benefic. Astfel în ebraică cuvântul SHET 
(şarpe) înseamnă şi "temelie” şi ”ruină”, iar cuvântul latinesc SACER înseamnă 
şi sfânt” şi ”blestemat”. 


Autoasamblarea viitorului virion este echivalată cu crearea Ierusalimului Ceresc, 
a Insulei Fericiţilor, la care materialul de construcție se alege prin procesul 
numit "Judecata de Apoi”. Raphael Patai spune în cartea "Omul și Templul”: În 
mijlocul Templului şi care constituia podeaua Sfintei Sfintelor, era o rocă 
autohtonă imensă care era împodobită de legendele evreieşti cu trăsăturile 
particulare ale lui Omphalos, buricul Pământului. Această stâncă, numită în 
ebraică Ebhen Shetiyyah. Piatra Fundaţiei, a fost primul lucru solid creat şi a 
fost plasat de Dumnezeu în mijlocul fluidului încă nelimitat al apelor primare. 
Legenda spune că la fel cum corpul unui embrion este construit în pântecele 
mamei sale din buricul său, astfel Dumnezeu a construit pământul concentric în 
jurul acestei pietre, buricul Pământului. La fel cum corpul embrionului își 
primește hrănirea de la ombilic, tot pământul primeşte apele care îl hrănesc din 
acest Ombilic. 

Clona virionului inițial, este prezentată sub forma unor insule legendare, 
amplasată la marginea lumii şi a căror locuitori sunt nemuritori. Una dintre 
aceste insule este Tuia (insula aşezată la marginile arctice ale lumii), numele ei 
în sanscrită este un alt nume al constelației Balanța, simbolizând virusul în 
interiorul căruia s-au echilibrat contrariile, dar ce este interesant, această 
constelație se numea înainte Ursa Mare și Ursa Mică care simboliza locul de 
unde provenea vechiul virion. Când un virus şi-a terminat asamblarea, un alt 
genom viral apare, simbolizat de un nou conducător spiritual, care își va fabrica 
capsida, furând componente rămase de la virusul ce tocmai s-a asamblat 
(simetria modulară excesivă a virusului permiţând acest lucru), dar fabricând și 
altele noi. 

Potrivit unui raport al NASA, există o cvasi-lună („semi-lună” sau „aproape- 
lună”) care se învârte în jurul Pământului de aproximativ o sută de ani, un corp 
ceresc observat prima dată la jumătatea anului 2016. 


Virusul care părăseşte celula prin distrugerea acesteia (liză) este numit în 
Apocalipsă, Fiara şi are numărul 666. Conform lui John Michell, acest număr se 
află în fraza finală, cheie din Apocalipsa 13, „Și numărul lui este 666”, kou 6 
&piOpog avrov xEc. Valorile cuvintelor din acea frază sunt, ko = 31, 6 = 70, 
&piuoc = 430, ovrov = 1171, xEc = 666. Suma acestor numere şi, prin urmare, 
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valoarea întregii fraze, este 2368, care este numărul lui lisus Hristos (Imoovc 
Xpioroc). În consecință, sensul ezoteric al întregului vers este: „Jată 
înțelepciunea. Cel care are înțelegere să socotească numărul fiarei, pentru că 
este numărul unui om: 2368, Isus Hristos”. 


18. Dezmembrarea şi autoasamblarea este redată în expresia ”solve et coagula”: 

Este motto-ul alchimiei, care înseamnă "dizolvă şi coagulează”. Aceasta 
înseamnă că ceva (virusul) trebuie să fie defalcat și dizolvat înainte de a putea fi 
construit (refăcut prin replicare). O altă interpretare este de a dizolva corpul 
(virusul) şi de a construi duhul (virus reînnoit). 
După Rene Guenon, „Formula Solve et Coagula (dizolvare şi coagulare) este 
considerată a conţine, într-un anume sens, tot secretul Marii Opere (Virusul, 
Ierusalimul ceresc), căci aceasta reproduce chiar procesul manifestării 
universale”. Conform cu principiul corespondenţei ce există între diferitele 
ordine de realitate, formula Solve et Coagula se aplică umanităţii în procesul 
ciclului propriu de dezvoltare. 


În 1988 Susan Alexjander şi biologul Dr. David Deamer au colaborat la un 
proiect care a constat în măsurarea frecvenţelor vibraţionale ale celor patru molecule de 
bază ADN, transpunându-le în „sunet” şi redându-le într-un sintetizator Yamaha. 
Folosind acest sistem de reglare ca bază a compozițiilor sale a scos un CD intitulat 
Seguencia. Aceste cercetări sugerează că organismele noastre pot avea un mod de a 
recunoaşte propriile modele electromagnetice prin rezonanţa tonului. 


CDEFGABCDEFGABCDEFGABC 


Plasarea frecvenţelor ADN pentru fiecare moleculă de bază aranjată de la „jos” la 
„înalt” pe o tastatură. 


* Adenină: 545,6 Hz 

* Guanina: 550 

* Frecvență medie = 544,2 
* Timină: 543,4 

* Citozină: 537,8 

Oamenii, ascultând sunetele ADN-ului, raportează sentimente de conectare, 
familiaritate. „Mă simt drept acasă”, spun ei. 

În 2016, Michael John Fredick Richardson, în cartea "THE HARMONIC CODE 
FOR DNA” spune: 

"Niciodată nu poate exista o componentă a tot ceea ce este care să nu se 
încadreze în legile armonicii”. Pentru construcţia corpului uman există 12 note de 
armonizare. Codul armonic al genomului uman formează o construcție de 12 octave. 
Fiecare pereche de baze de-a lungul ADN-ului este o scară de 5 note care începe din F 
7, formând o scară pentatonică cu 5 note: F4 GHA/C+/ De. Valoarea numerică este 2 
+4+6+9+ 11 = 32 = prin gematrie cu 3 + 2 (legături de hidrogen) = 5 


a 
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Celulele corpului și ratele lor de creştere sunt strâns guvernate de armonia 
generală a construcției biologice umane. Fiecare aminoacid are propria sa frecvență 
rezonantă armonică și armonizarea acestor frecvenţe este realizată ca un proces de 
legare genetică la genomul uman. 


Cerul, în credința indiană, este un paradis lipsit de veşnicie, supus şi el 
neîntreruptei deveniri (virusul nu este veşnic şi trebuie şi el să se reproducă). 
De aceea în "Bhagavatgita” se spune: 


"Multe sunt naşterile mele anterioare, Deși sunt nenăscut, etern din fire, 
Stăpânul divin al fiinţelor, trecând peste natura mea [neschimbata], mă renasc [totuşi] 
prin propria mea forţă magică. Ori de câte ori Legea slăbeşte, o Bharata, şi se întăreşte 
nelegiuirea, atunci eu mă creez [cu trup]. Pentru salvarea celor buni şi distrugerea 
celor răi, pentru statornicirea Legii, mă nasc din yuga'* în yuga”. 


NOTĂ: 

Kepler!” începe prin a considera o sferă, de rază egală cu raza orbitei lui Saturn, 
planeta cea mai depărtată de Soare, din câte se cunoşteau atunci (la acea dată se credea 
că orbitele planetelor sunt circulare). În această sferă, corespunzătoare orbitei lui Saturn, 
Kepler înscrie un cub. În cub se înscrie apoi o altă sferă şi constată, cu uimire, că 
această a doua sferă corespunde, ca rază, orbitei lui Jupiter, a doua planetă, după Saturn, 
în ceea ce priveşte depărtarea de Soare. Procedând mai departe în acelaşi mod Kepler 
constată că între sferele corespunzătoare orbitelor celor 6 planete cunoscute în acea 
vreme: Saturn, Jupiter, Marte, Terra, Venus, Mercur se înscriu cele 5 poliedre regulate 
posibile, în ordinea: cub, tetraedru, dodecaedru, octaedru, icosaedru. Această 
descoperire l-a făcut să afirme : Cred cu tărie că în univers există o voinţă divină. 
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Bazele creaţiei ezoterice sunt puse de cartea Sepher Yetsirah care se sprijină în 
întregime pe numele misterios Y(*) H(2) V(9) H (5), iar crearea lumii de către ELOHIM 
se sprijină în întregime pe crearea kabbalistică a numerelor şi literelor, în felul în care 
ARN-ul, citind ADN-ul crează proteine și pe el însuși. Autorul Sepher-Yetsirah face uz, 
încă de la început, de metoda specifică ştiinţelor oculte: analogia. 

A crea cuvinte înseamnă a crea idei, a crea idei înseamnă a crea forme. Ca 
urmare, Sepher Yetsirah se limitează, pentru a povesti facerea lumii, doar la prezentarea 
creării literelor ebraice ce reprezintă idei şi legi. 

Întrucât cuvântul foloseşte două semne absolute: numărul şi litera, căruia i se pot 
aplica operații matematice şi ideilor şi formelor li se pot aplica operaţii matematice, 
rezultând proporţii exacte şi corespondențe perfecte. 

Prin evoluţiile numerelor, Zoharul reprezintă Adevărul absolut, iar Sepher 
Yetsirah oferă mijloacele de a-l percepe, de a-l apropia şi de a-l folosi, spune Papus în 
cartea "Kabbala, ştiinţă secretă”. 

Legea generală, care a dat naştere lumii create în numele lui YHVH, se va 
desfăşura apoi în întregul Univers prin intermediul celor zece Sephiroturi ale arborelui 
Vieţii. 

Sefiroţii reprezintă o mișcare ciclică pornită de Ain Soph desemnată de litera 
YOD (0). 


158 „Yuga”: perioadă cosmică în teoria ciclurilor indiene. 
159 Johannes Kepler a fost matematician, astronom şi naturalist german, care a formulat şi 
confirmat legile mişcării planetelor. 
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AIN 


ABSOLUTE ABSTRACT spac, 


ALIN SOPH 


AIN SOPH AUR 


Mişcarea este asigurată de HVH, adică de ARN-ul, simbolizat de litera ”V ()”, 
plasat între catenele ADN-ului fals simbolizate de litera ”H (5)!%”. De aceea Fabre 
d'Olivet!“!, în ” La langue hebraigue restituie” spune: 


"Numele YHVH (1 ) 1 *) oferă înainte de toate semnul indicator al vieții, dublat, 
şi formând rădăcina esenţială vie (71 n ). Ea este, încă de la alcătuirea sa, nu doar un 
verb, ci Verbul unic din care derivă toate celelalte verbe; într-un cuvânt, este Verbul 77) 
(YH=EVE) a fi - fiind. Aici, după cum se observă, semnul lumii inteligibile ”) ” (vau) se 
află în mijlocul rădăcinii vieţii”, 


iar în Sepher Yetsirah: 


"DUMNEZEU cel sfânt a gravat numele său prin trei numeraţii: SEPHER, 
SEPHAR şi SIPUR, adică LITERE, NUMERE, şi CUVÂNT cuprinse în Zece 
Sephiroturi, adică zece calităţi, în afară de Cel inefabil'”, si în douăzeci si două de 
litere”. 

* 

Traducerea laică a Bibliei ezoterice ebraice greşeşte atunci când cuvântul 
ELOHYM (cei strălucitori) este tradus prin cuvântul Dumnezeu. Acest lucru rezultă din 
analiza pe care William John Meegan!% o face cuvântului ELOHYM, cel care 
declanşează Creaţia. 

Pentagrama cuvântului ELOHYM emană valoarea numărului m = 3,1415, 
deoarece ELOHYM este scris ELHYM cu următoarea valoare gematrică a literelor: 


160 Linia orizontală reprezentând o bază azotată din ADN 

161 Antoine Fabre d'Olivet a fost un autor, poet şi compozitor francez a cărui hermeneutică 
biblică şi filosofică a influențat mulţi ocultiști, precum Eliphas Levi, Gerard Encausse şi Edouard 
Schure. 

162 Ain-Soph. 

163 William John Meegan este cercetător al ştiinţei esoterice simbolizată în arta religioasă, în 
astrologie, în cărțile de Tarot şi în jocul de Şah, din întreaga lume, în toate culturile şi din toate 
timpurile. 
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Aleph (1) - Lammed (30 = 3) - Heh (5) -Yod (10 = 1) - Mem (40 = 4). 


Lammed (30 = 3) 


Aleph (1) Heh (5) 


Mem (40 = 4) Yod (10 = 1) 


ELOHYM = n = 3,1415 


Pornind de la numărul trei (3) în sens invers acelor de ceasornic rezultă valoarea 
numărului 7 cu patru zecimale. Așa cum am arătat mai sus, zecimalele numărului 7 
codează aminoacizii proteinelor ce stau la baza Creaţiei. 

Mai mult, tot John Meegan, folosind cuvântul BERESHITH cu care începe cap. 
1 al Genezei biblice, elaborează "Formula Genezei” în care introduce două numere 7, 
corespunzătoare celor doi Acizi ribonucleici ai genomului străin din noi. 

Astfel: 

BERESHITH apare în Biblia ebraică, scris de la dreapta la stânga, pe litere, în 
ordinea următoare: TAV (n) + YOD (*) + SHIN (») + ALEPH (3) + RESH (0) + BETH ( 
2). Întrucât Zoharul interpretează cuvântul BERESHITH ca reprezentând „direcţiile 
ordinale”, putem reprezenta aceste litere spațial pe suprafaţa unei sfere: 


Shin 


Jos 
Yod 


Centrul este reprezentat de QOPH, care în transcendent poate înlocui litera 
BETH. Observaţi cum QOPH (9) conține, ca desen, literalmente pe BETH (2) şi RESH 
(O) fără a utiliza ALEPH (3) şi YOD (0). Este ca şi cum ALEPH și YOD s-ar fi 
amalgamat în QOPH. Cele trei litere Yod (10), Aleph (1) şi Qoph (100) reprezintă 
TRINITATEA (clonă virus). Înlocuind litera Beth din cuvântul BERESHITH cu litera 
Qof obţinem trei nume ale lui Dumnezeu: ELOHYM (Aleph) scris cu albastru, 
YAHVEH (Yod), scris cu roşu şi grecescul KRST (CHRISTOS) scris cu verde şi cu 


litere ebraice. 


Formula Genezei găsită de John Meegan se obţine din gematria a zece litere din 
care şase aparțin cuvântului BERESHITH şi celelalte patru, plasate în dreapta, obținute 
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prin înlocuirea lui Gimel cu Shin și Tav cu Daleth, deoarece au aceeaşi valoare 
gematrică, iar Beth cu Qof, pentru că este transcendent. 

Mai putem menționa că pictograma paleo-ebraică a Literei Beth era o "casă”, iar 
litera originară este 3. Ea reprezenta o situație de fapt, adică: celula-casă reprezentată de 
litera Beth, primise virusul -”sămânţă a nemuririi” - reprezentată de punct. 


a |) E 


Pictograma literei Beth 


ADN-ul celulei va materializa proteinele virale înscrise în genomul viral 
(sămânţa), care vor fi asamblate într-o clonă de către Qof (7). Se vede în desenul literei, 
o casă desfăcută (celula) şi genomul monocatenar, reprezentat de linia verticală a literei, 
părăsind-o. 


FORMULA GENEZEI 


CERESC/ 
TRINITATE 


100 3 10 4 
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QOPH GHIMMEL YUD DALEPH 
SĂGEATĂ CĂMILĂ BRAŢ ACCES 


1 3 l - 


400 — 10 — 300 l 200 — 2 100 3 10 4 
şi pentru că gematria permite substituţiile: 400 = 4+0+0=4; 10=1+0=1; 300=3+0+0=3; 
200=2+0+0=2; 100=1+0+0=1 şi 10=1+0=1 obţinem: 


Observăm că Formula Genezei are o simetrie în oglindă, iar numărul 7 cu două 
zecimale este prezent de două ori. Formula poate fi reprezentată ca o coroană, ca Pomul 
vieţii, sau circular indicând ciclicitatea procesului genezei sau clonării virusului. 


circulară 


a 
Genezei 


* 

Miturile sacrificiale care relatează facerea lumii prin sacrificarea unui actant 
(Ştefan Borbely — Mitologie) se referă la virusul care odată pătruns în celulă se 
descompune (se sacrifică) în module ce vor permite clonarea actantului. Sacrificiul 
(yajna) este o imitație rituală a "ceea ce a făcut Dumnezeu la început”, cu rol de 
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reamintire, regenerare şi de reintegrare (asamblare virus). 

Dumnezeu este SINELE disipat în EU, ARN-ul viral disipat'“ în ADN-ul 
celular, ce trebuie reunit prin ceea ce se numește nuntă alchimică, cu ajutorul capetelor 
virale LTR ce conţin instrucțiuni de clonare. 

Gnosticismul va susține că scânteia divină (genomul viral fragmentat în module) 
se găseşte în toate fiinţele conştiente, aşteptând să fie descoperită. Individul care a reuşit 
să descopere scânteia divină se trezeşte și va repeta în interior evoluția Universului, 
adică va clona un virus. 

Când moare un om rămâne numai NAMA (genomul viral), spune Rene Guenon 
în cartea "Metafizică şi cosmologie orientală”, şi asta pentru că fragmentele virale nu 
reintră în circuitul metabolic al celulei. 

Preotul egiptean îi spune lui Solon (un grec care a avut funcții în Egipt) că: 
numai oamenii goliți de litere (ARN viral) și de educaţie vor rămâne pe Pământ după 
Kataklysmos sau Ekpyrosis (distrugere prin apă sau foc ca urmare a mitozei celulare sau 
a părăsirii celulei de către virus). Cabaliştii cred cu tărie că ei sunt pe calea cea bună, că 
este corect să ia bani de la cei răi (profanii) pentru a-i da celor buni (iniţiaţii) şi că 
puterea lor se datorează căsătoriilor selective şi practicării unei game largi de învățături 
ale școlilor secrete (David Wilcoock!% — Misterele ascensiunii, pg. 290). 


Termenul grecesc METANOIA, redat insuficient prin ”căință”, exprimă o 
schimbare, adică o CONVERTIRE care implică o "întoarcere” (revenire la genomul 
viral). Metanoia este o transformare a întregii ființe, trecerea de la gândirea umană, 
reprezentată de ADN-ul celular, la "înţelegerea divină”, reprezentată de ARN-ul viral, 
echivalentă cu naşterea unui om nou (Rene Guenon - Metafizică şi cosmologie 
orientală). 

Metafizica are ca substrat capetele LTR ale genomului viral şi de aceea 
obiectivul ei nu este influenţat de timp și loc. Se schimbă doar modul de expunere. 
Concepţiile metafizice nu sunt cu totul exprimabile, neputând fi atinse decât de 
inteligența pură şi "informală”. Adevărurile metafizice nu pot fi înțelese decât cu intuiţia 
intelectuală, rațiunea fiind inferioară (Rene Guenon — Introducere în studiul doctrinelor 
hinduse, pg. 85). Limbajul metafizicii este simbolul, semn al ideilor. EI cristalizează în 
reprezentări figurative învăţăturile doctrinei. Forma simbolică îl ajută pe fiecare să 
înțeleagă mai mult sau mai puţin complet, adevărul pe care îl reprezintă, conform 
propriilor posibilităţi intelectuale. 

Dharma sau Legea (voinţa universală) este LTR-ul, adică partea genomului viral 
care conţine instrucţiunile de clonare. Exprimarea acestei voințe în fiecare stare de 
existență manifestată este numită Prajapati (Domnul ființelor produse). 

Richard Dawkins!% afirmă în cartea „Himera credinței în Dumnezeu” că omul 
religios se comportă ca o persoană virusată, iar Roger Penrose aduce în discuţie, în 
cartea „Incertitudinile rațiunii — umbrele minții”, afirmația lui Sagan din 1972 cum că la 
începutul timpurilor o celulă procariotă a fost infestată cu un anumit tip de virus şi cu 
care a învăţat să conviețuiască. 

În reprezentările picturale şi statuare ale lumii antice, începând cu epoca lui 


164 Ca Frederic Barbarossa adormit în peştera turingiană, ca regele Arthur care zace în comă pe 
insula Avallon, ca imamul şiiților iranieni care stă în ocultare minoră de 70 de ani şi apoi în apele 
ocultării majore până la ziua hotărâtă de Hiram, ei fiind monarhii ascunşi, fragmentele endogene ale 
genomului viral. 

165 David Wilcock este un cercetător al civilizațiilor antice şi al ştiinţei conştiinţei. 

166 Richard Dawkins este un biolog și autor britanic evoluționist. Dawkins este bine cunoscut 
pentru critica sa la adresa creaționismului şi a designului inteligent, precum şi pentru că este un ateu 
vocal. 
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Zarathustra, familiarizarea unei persoane cu doctrina secretă a şcolilor misterelor era 
redată prin înfăţişarea acesteia ţinând în mână un document rulat ("Istoria secretă a 
lumii” de Jonathan Black). David Bohm (1971) creează noţiunile de "ordine 
desfăşurată" (ADN) sau implicată, invizibilă, aflată în acelaşi Timp şi acelaşi Spaţiu. 
Numai prin desfăşurarea ordinii înfăşurate aceasta este percepută ca lume a realului 
jalonat în Timp şi Spaţiu. Toate înfăşurările sunt prezente în acelaşi timp, numai 
percepția noastră este succesivă şi proiectată într-un spaţiu. Prezentul nu este decât un 
viitor care devine trecut păstrat în memorie. 

Din teoria lui Bohm rezultă că într-un punct din ordinea implicată nedesfăşurată 
sau nemanifestă, există înscris - conform concepţiei holografice - întregul timp, şi trecut 
şi prezent şi viitor, întregul spaţiu cu conţinutul său. Deci toate evenimentele viitoare 
sunt deja acolo, înscrise, prezente. Acolo însă nu este numai o lume "îngheţată", care 
zace în hibernare până ce va deveni o lume reală, ci şi o inteligenţă, un savoir absolu, 
cum spune Jung. Ei bine, din motive pe care nu le ştim, nu le înţelegem, de vreme ce nu 
ne sunt anunţate ca să putem întreprinde măsuri adecvate, ci pur şi simplu ne face 
spectatori şi actori totodată, această inteligenţă ne implică în demersul său. Este ca şi 
cum fără voia noastră alunecăm în altă dimensiune a timpului. 

În cadrul unei acţiuni UNESCO, mai mulţi laureați ai premiului Nobel au semnat 
la Veneţia în 7 martie 1986 o Declaraţie în care se spune: "Cunoaşterea ştiinţifică prin 
propria Sa mişcare a ajuns la momentul în care poate începe un dialog cu alte forme de 
cunoaştere. În acest sens, recunoscându-se diferenţele fundamentale dintre ştiinţă şi 
tradiție, noi constatăm nu opoziţia ci complementaritatea lor”. 

Astăzi, G. T. Chew, prin teoria boot-strap, propune renunţarea la ideea existenţei 
unei "cărămizi" fundamentale reprezentată printr-o particulă aflată în mişcare şi 
înlocuirea acesteia cu noțiunea de "câmp" sau de "simetrie fundamentală". Acelaşi autor 
este de părere că nu se poate găsi un sistem logic care să fie concordant cu tot ceea ce 
observăm. Trebuie să ne mulțumim, pentru acest motiv, doar cu aproximaţii statistice şi 
cu ipoteze. 

Conform teoriei "boorstrap", lumea nu mai este formată din entităţi separate, 
cum era concepută în mod mecanicist de fizica clasică, ci acum ne apare ca o țesătură 
dinamică de evenimente aflate în interacţiune, motiv pentru care proprietățile unei părți 
rezultă din cele ale celorlalte, fiecare parte conținându-le pe toate ca într-o hologramă. 
Lumea este o entitate coerentă în care fiecare parte este conectată cu toate celelalte din 
Univers, motiv pentru care o acţiune exercitată asupra uneia se reflectă asupra tuturor. 


Dacă avem o imaginaţie bogată vom observa că și Cerul înstelat spune o 
poveste. 

Cea mai venerată stea în religia egipteană este steaua Sirius numită de vechii 
egipteni Sopdet. Apariţia stelei (virion) marca începutul inundațiilor Nilului (infectarea 
Terrei) și Solstiţiul de vară. Sirius, denumită şi Alpha Canis Majoris, este steaua cea mai 
luminoasă de pe cer. 

Sirius este de fapt un sistem binar de stele, Sirius A cu o mărime de două ori mai 
mare decât a Soarelui nostru și Sirius B, o stea pitică albă, în răcire, având aproape masa 
Soarelui şi de mărimea Terrei. Ca şi cum virionul a părăsit alt sistem solar şi a venit în al 
nostru pentru a se clona. Vârsta sistemului este de cca. 230 de milioane de ani. 

Cele 7 stele din apropiere seamănă cu calul de sacrificiu al hinduşilor sau 
măgarul, cu acelaşi rol, al egiptenilor. 
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Muliphein 
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O altă constelație venerată de egiptenii antici este constelația Orion a cărui trei 
stele, cele mai luminoase, formează o linie dreaptă. Linia dreaptă reprezintă ARN-ul 
viral devenit centura unui războinic. 


Collinder 69 


x 
Betelgeuse 
N 
Bellatrix 


Orion ki 


Saiph % 


Documentele antice arată că YHVH, tradus în greacă sau latină, însemnând 
Dumnezeul Firmamentului, putea fi localizat printre stelele nordice, dar nevăzut de 
locuitorii din Orientul Mijlociu. 


„ BOOTES E 9 d i : Ri ALEG MINQR 
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Numele ebraic al lui Dumnezeu (YHVH), găsit în Ursa Major și în jurul acesteia. 
(Din cartea "The God secret” de Greg Rigby) 


Tot în zona Carului Mare se pot identifica cele două litere, Alfa şi Omega din 
Apocalipsa 2.5, unde Domnul (unicul) Dumnezeu spune. 
"Eu sunt Alfa şi Omega, începutul şi sfârşitul". 
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Orientarea cerului care permite o vedere a lui A (alfa) în poziție verticală are loc 
la miezul nopții la echinocțiul de primăvară, care este momentul trezirii sau al 
începutului Pământului. Orientarea cerului care produce % are loc la miezul nopţii la 
echinocțiul de toamnă, sfârșitul sezonului productiv. Aceasta este una dintre posibilele 
semnificaţii ale expresiei "începutul şi sfârşitul”. 

Povestea ar suna aşa: Virionul (Sirius A) creat prin clonare de Sirius B într- 
un alt Sistem Solar a Trimis pe Pământ un Cal /măgar de sacrificiu şi un Războinic 
posesor al ARN-ului viral (steaua Orion), numit YHVH care este "începutul şi 


sfârşitul"!, (A şi 0), Umanității. 


Scepticii vor spune că ar fi posibil să se selecteze aceste forme şi cuvinte în 
multe locuri de pe cer, dar ceea ce ar fi imposibil de făcut (oriunde altundeva) ar fi să se 
reproducă acest nume, dar și altele precum Mielul din Apocalipsă, Arborele vieții, 
vultur, vițel, Wsir (numele lui Osiris), Apellon (Apollo), Abaddon (asociat cu Satana şi 
însemnând "distrugere"), Isis, Adam, cărțile de Tarot etc. într-o singură zonă a cerului şi 
centrate pe constelația Carul Mare. Poate că acesta este motivul pentru care Cartea 
Apocalipsei vorbeşte despre "taina celor şapte stele". 
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Cap. 16. STUPA 


O stupă (în limba sanscrită: stiipa = morman) este o clădire religioasă budistă, în 
formă de movilă, ce conţine relicve, cunoscute sub numele de sarzra, şi care poate fi 
folosită ca loc de rugăciune sau de meditație. Stupele și-ar putea avea originea în 
tumulii în care Sramanas!“ au fost îngropaţi într-o poziţie aşezată numită chaitya!*. 

O Stupa este şi reprezentarea simbolică a minţii unui Buddha. 

În viziunea indiană tradiţională, stupa serveşte nevoilor psiho-somatice, 
emoționale şi estetice ale omului, ajutându-l intelectual, acţionând ca un sprijin pentru 
contemplarea principiilor supra-sensibile. Ea exprimă modul în care lumea fenomenală 
se raportează la Real și modul în care Unul „se fragmentează” în multiplicitate; poartă 
indicaţii ale non-dualităţii (advaita) domeniilor sensibile şi suprasensibile şi va ajuta la 
realizarea stării de conștiință intelectuală pe care tradiţiile indiene o consideră a fi 
scopul și perfecțiunea vieţii umane, acea conştientizare nediferenţiată sau starea de a fi 
„în care nu mai există nicio distincţie între cunoscător şi cunoscut”. 

Credinţa că stupa este capabilă să îndeplinească această funcție simbolică se 
bazează pe doctrina indiană ce susține că există o corespondenţă analogă sau anagogică 
între ordinele fizice și cele metafizice ale realităţii, că lumea sensibilă are o asemănare 
cu intelectualul, în aşa fel încât „această lume este imaginea acestuia şi invers”. Tot ceea 
ce există își derivă realitatea dintr-un principiu transcendent, supra-empiric şi traduce 
sau exprimă acel principiu în conformitate cu limitări şi modalități care îi caracterizează 
propriul nivel de existență. Ordinele realității, adică multiplele stări ale fiinţei și 
multiplele stări ale existenţei, sunt tot atât de multe reflecții, una față de cealaltă, 
întrucât fiecare la rândul său este o reflectare a Unităţii de unde derivă. Astfel, 


„Adică fiecare obiect al simţurilor sau al gândului este 


un simbol. 

Într-un sens mai specific și restrâns, există şi un simbolism deliberat și calculat, 
unul care cristalizează învățăturile doctrinare ale unei tradiţii sub forma unei 
reprezentări figurative sau spațiale prescrise. De aici rezultă convenţia de a limita 
termenul „simbol” la obiecte sau imagini care ţin direct de formulări doctrinare şi în 
care conținutul simbolic este clar şi explicit manifest. Simbolurile, în acest sens mai 
specific, sunt reflectări mai clare şi mai perfecte ale relaţiilor şi proceselor principiale, 
expresii mai convingătoare, directe şi succinte ale adevărurilor transcendente, decât sunt 
lucrurile în general. Ele posedă dimensiuni ale sensului şi o rezonanță de semnificaţie 
lipsită la obiectele obişnuite. Ele sunt capabile să provoace amintirea unei paradigme 
supra-lumeşti şi, prin acest fapt, sunt impregnate de sacru. Simbolul sacru se consideră 
că a fost „dar”; este revelat tradiţiei dintr-o sursă non-umană. Este adecvat tocmai 
pentru că nu este o simplă înţelegere a minţii umane, ci este o adevărată imitație a unui 
exemplu suprem. 


167 Samana înseamnă „cel care lucrează, trudește pentru un scop superior sau religios” sau 
„căutător, cel care efectuează acte de austeritate, ascetice”. Termenul la începutul literaturii Vedice era 
folosit predominant ca un epitet pentru Rishi cu referire la Shrama asociată cu executarea ritualului. 

168 Stupă cu absidă rotunjită la capătul opus intrării şi un acoperiș înalt cu profil rotunjit. 
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Analiza are la bază cartea lui Adrian Snodgrass'% "The symbolism of the stupa”. 

Simbolul stupei este spațial, mitul este verbal, iar ritul este o repetare a acțiunilor 
sacre descrise în mituri, exprimată printr-o serie de gesturi şi cuvinte. Acţiunile 
efectuate în ritual - corporal şi auditiv - sunt simboluri „puse în acțiune”. În sens invers, 
reprezentarea grafică a unui simbol este o fixare a unui gest ritual şi, de asemenea, ca în 
delimitarea planului de stupă, desenarea unui simbol este el însuşi un rit. Riturile, 
miturile şi simbolurile sunt expresii diverse, strâns legate între ele, ale unei singure 
realități. 

În viziunea budistă şi textele canonice, sutrele şi comentariile sunt simboluri. 

Semnificaţia formei stupa este integrată cu forma însăşi şi se află acolo înainte 
de percepţia ei. Acesta este un sens în care fiecare religie şi tradiţie atribuie o origine 


„non-umană” simbolurilor sacre. Principiul lor se întoarce mai departe și mai sus decât 
construcțiile minţii umane. Din această cauză, CEI ERIE BI Sa GE 
înţelegerea acestuia; simbolismul arhetipal îşi păstrează structurile şi „reapar spontan”, 
chiar inconştient, în fenomenele nereligioase ... ele „sunt prezente” chiar dacă nu 
conştient înțelese”. Simbolul se adresează nu numai conştiinţei trezite, ci întregului om; 
„. Simbolurile îşi 
comunică „mesajele”, chiar dacă mintea conştientă rămâne în necunoştinţă de cauză. 

În planul stupei, timpul este „fixat”, cristalizat, redat static; este transmutat dintr- 
un mod succesiv și metodic într-un model instantaneu de relaţii. Cele patru anotimpuri, 
de exemplu, sunt „îngheţate” în configurația geometrică a crucii orientate; iar în această 
cruce sunt văzute în simultaneitatea lor. 

Stupele pot fi în formă de cupolă, turn sau piramidă, dar au caracteristici 
comune: 
a. Fiecare plan stupa se dezvoltă simetric în jurul unui punct central, formând 


mandale!”; 


b. Fiecare volum de stupă se dezvoltă simetric în jurul unei axe care se ridică vertical 
din acel punct central; 


169 Adrian Snodgrass este un arhitect australian şi savant în studii budiste şi artă budistă. El a 
dezvoltat teorii în domeniul filozofiei hermeneutice şi al aplicării acesteia la producerea de cunoștințe 
şi înţelegerea interculturală. 

170 Mandala constituie un simbol şi totodată un ritual, reprezentând Universul. Mandala este o 
diagramă circulară ce păstrează cu rigoare o anumită simetrie care se concentrează cu toată forța 
asupra unui centru, având ca structură tipică împărţirea suprafeţei în patru segmente egale. Termenul 
mandala este moștenit din limba sanscrită şi este un cuvânt compus din doi termeni, manda şi la. În 
sanscrită manda înseamnă cerc, dar și sferă, iar la are sensul de conţinător. 
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c. Fiecare corp de stupă este orientat în conformitate cu direcțiile spaţiului. 


W , Amitabha 


Amoghasiddhi 


s N 
Ratnasambhava 


Vairocana 


Aksobhya 


Stupele mai sunt clasificate după funcția lor, în care, de exemplu, Supa 
simbolică, indică aspecte ale teologiei budiste. Astfel, Borobudur este considerat 
simbolul „celor trei lumi (dhatu) şi a etapelor spirituale (bhumi) ale unui bodhisattva 
Mahayana”. 

În budismul tibetan există opt tipuri diferite de stupa, fiecare referindu-se la 
evenimente majore din viaţa lui Buddha. 


- Stupa Lotusului 

Cunoscută şi sub denumirea de „Stupa Lotusurilor îngrămădite” se referă la 
nașterea lui Gautama Buddha. „La naştere Buddha a făcut şapte paşi în fiecare dintre 
cele patru direcţii” (Est, Sud, Vest şi Nord). În fiecare direcţie au apărut lotuși, 
simbolizând brahmavihăras: dragoste, compasiune, bucurie şi calm. Baza acestei stupe 
este circulară, are patru trepte şi este decorată cu modele de petale de lotus. Ocazional, 
sunt construite şapte trepte în formă de lotus. Acestea se referă la primii șapte paşi ai lui 
Buddha. 


- Stupa Iluminării 

Cunoscută şi sub numele de „Stupa cuceririi Mara”, această stupă simbolizează 
realizarea de către Buddha în vârstă de 35 de ani a iluminării sub arborele bodhi din 
Bodh Gaya, unde a cucerit tentaţiile şi atacurile lumeşti, manifestate sub forma Mara. 


- Stupa multor uși 

Această stupă este, de asemenea, cunoscută sub numele de "Stupa multor porți”. 
După ce a ajuns la iluminare, Buddha şi-a învăţat primii elevi într-un parc de cerbi de 
lângă Sarnath. Seria de uși de pe fiecare parte a treptelor reprezintă primele învățături: 
cele patru nobile adevăruri, cele şase Pâramităs, cele opt căi nobile şi cele douăsprezece 
Nidânas. 


- Stupa Coborârii din Tărâmul Zeului 

La 42 de ani, Buddha a efectuat o retragere în Raiul Tușita, unde mama sa a 
renăscut. Pentru a-i răsplăti bunătatea, a învățat darma renașterii ei. Localnicii au 
construit o stupă în Sankassa pentru a comemora acest eveniment. Acest tip de stupă se 
caracterizează prin faptul că are o proiecţie centrală pe fiecare parte şi care conține o 
scară triplă sau trepte. 


- Stupa Marilor Minuni 


Cunoscută şi sub numele de „Stupa Succesului Tirthikas”, această stupă se referă 
la diferite minuni făcute de Buddha pe când avea 50 de ani. Legenda susține că a biruit 
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pe maras şi eretici prin argumente intelectuale și, de asemenea, prin săvârşirea de 
miracole. Această stupă a fost ridicată de regatul Lichavi pentru a comemora 
evenimentul. 


- Stupa Reconcilierii 

Această stupă comemorează rezolvarea de către Buddha a unei dispute între 
sangha. O stupă în acest design a fost construită în regatul Magadha, unde a avut loc 
împăcarea. Are patru trepte octogonale cu laturi egale. 


- Stupa victoriei complete 
Această stupă comemorează prelungirea cu succes a vieții lui de Buddha cu trei 
luni. Are doar trei trepte, care sunt circulare și fără ornamente. 


- Stupa Nirvanei 

Această stupă se referă la moartea lui Buddha când avea 80 de ani. Simbolizează 
absorbția sa completă în cea mai înaltă stare sufletească. Este în formă de clopot şi, de 
obicei, fără ornamente. 


În budism, există stupe Kalachahra al cărui simbolism nu este legat de 
evenimentele din viaţa lui Buddha, ci de simbolismul Tantra Kalachakra, creat pentru a 
proteja împotriva energiilor negative. Este cel mai rar tip de stupă. Stupa Kalacharra, 
poate fi găsită printre cele mai înalte învățături ale lui Buddha în tantra non-duală 
Maha-Anuttarayoga, cunoscută şi sub numele de „Roata timpului” sau Kal/achakra. 
Tantra Kalachakra se referă la aspecte externe, interne şi alternative. Aspectele externe 
se ocupă de cosmologie, astronomie şi astrologie, cele interne se referă la sistemul 
energetic interior al indivizilor (relaţia dintre corp şi minte). Aspectul alternativ se referă 
la practica meditației pe Ka/achakra. Stupa are o mare putere de protecţie. 


Planul stupa este determinat prin mijloace rituale. Procedurile rituale, detaliate în 
manualele de construcție indiene, Silpagastras, sunt folosite de hinduși, budişti şi 
Jainişti pentru a orienta şi defini limitele stupei, folosind umbrele aruncate pe sol de un 
stâlp-gnomon"! amplasat în centrul unui cerc pentru a determina o axă Est-Vest. Din 
aceasta, axa nord-sud este derivată geometric şi apoi, prin descrierea unei serii de arce, 
trecând prin Vezica Piscis!”?, se delimitează un pătrat ale cărui laturi sunt aliniate cu cele 


171 Vergea verticală care ajută la determinarea meridianului locului şi stabilirea orei prin umbra 
pe care o lasă pe sol. 
172 Vesica piscis este o formă matematică formată prin intersecţia a două discuri cu aceeaşi rază, 


care se intersectează în așa fel încât centrul fiecărui disc să se afle pe perimetrul celuilalt. In limba 
latină, „vesica piscis” înseamnă literal „vezica unui peşte”, reflectând asemănarea formei cu vezicele 
duble de aer („vezica de înot”) care se găsesc la majoritatea peştilor. In italiană, numele formei este 


mandorla („„migdale”). 
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patru direcţii. 


Ritualul descris în Manasara Silpasastra, VI, este tipic celor găsite în celelalte 
manuale de construcție. Acesta instruieşte executantul ritului să ridice un gnomon (YZ) 
în punctul selectat pentru a fi centrul clădirii. Din acest centru, Y, un cerc cu o rază de 
două ori lungimea lui YZ este descris pe sol. Punctele în care capetele umbrei aruncate 
de gnomon ating circumferința cercului dimineaţa şi seara sunt marcate (A şi B). 
Vectorul AB se află în direcţia est-vest. 


z PE 


Linia AB nu poate acționa drept coloană vertebrală (pyathya) a clădirii, 
deoarece nu trece prin centrul Y. Punctul mijlociu al AB (marcat cu 0 în figură) 
coincide doar cu centrul Y în momentul echinocțiilor, când umbra aruncată de gnomon 
arată spre Vest în timpul dimineții şi spre Est după amiază. În toate celelalte perioade 
ale anului 0 şi Y nu sunt coincidente. De la echinocții distanța dintre ele creşte 
progresiv până când atinge un maxim. Astfel, dacă ritualul se desfăşoară în orice altă 
zi decât cele două echinocţii, este necesar să se traseze o a doua linie (4'B') care merge 
paralel cu AB şi trece prin centrul Y. 

Manasara Silpasastra nu oferă nicio indicație despre cum se realizează acest 
lucru ritual, dar un alt text, Tantrasamuccaya (în Mailaya, 1949, pp. 124-5), care este 
manualul de construcție cel mai utilizat în Tamil, descrie o metodă alternativă de 
determinare a direcțiilor care evită necesitatea relocării primei axe găsite. Marcând 
sfârșitul umbrei aruncate de gnomon la trei momente la distanță egală în timpul zilei - 
dimineaţa, după-amiaza și la o jumătate de drum între ele - se obțin trei puncte, două 
pe circumferința cercului şi una în interiorul ariei sale (4, B şi 0). 


Cu aceste puncte ca centre sunt desenate trei cercuri, tăindu-se reciproc în 
punctele J, J ', K și K!. Linia XY care unește gnomonul cu X, punctul de intersecţie al 


210 


liniilor JJ! şi KK', marchează direcția Nord-Sud. Extensia sa dă punctele C şi D pe 
circumferința cercului principal. 


După ce s-a determinat astfel una dintre cele două axe cardinale, următorul pas 
este determinarea complementului acesteia. Din A și B sau C și D. 

Ceea ce avem acum este un cerc cu două diagonale tăiate în unghi drept și 
orientat în conformitate cu direcțiile cardinale, aspectul de bază al stupei cu plan 
circular. Pentru a determina forma planului pentru stupele cu o bază pătrată, este 
urmată o a doua schemă de construcție geometrică. Din A, B, C şi D ca centre şi cu 
diametrul cercului ca rază sunt descrise patru segmente de cercuri astfel încât să se 
intersecteze în punctele p, p”, q și q'. Prin unirea acestor patru puncte se obţine pătratul 
pp'aq'. Diagonalele acestui pătrat, pq şi p'q', marchează axele direcțiilor intermediare 
NE-SW şi respectiv SE-NW. Astfel obținem o a doua schemă de orientare derivată din 
prima: un pătrat ale cărui laturi sunt orientate către cele patru direcții cardinale şi ale 
căror colțuri se află pe axele direcțiilor ordinale. 


PĂRȚILE STUPEI 

Forma stupei îl reprezintă de obicei pe Buddha, încoronat și așezat în postura de 
meditație pe un tron în formă de leu. Coroana sa este partea de sus a turlei; capul său 
este pătratul de la baza turlei; corpul său are forma unei vaze; picioarele sale sunt cele 
patru trepte ale terasei inferioare, iar baza este tronul său. 

De obicei, stupa are trei părți: terasa, domul şi turla (ornamentul). Terasa în 
formă de mandala are trei niveluri prevăzute cu scări şi balustrade spre cele patru 
puncte cardinale, iar turla poate conține mai multe elemente precum: stâlpul, pavilionul, 
umbrela şi vaza (bijuteria). 


Vaza (bijuteria) 
(kalada) 


Umbrela 


(cattravali) 
Turla Erica ci 


(ornamentul) 


Pavilionul 
(harmikxă) 


Stâlpul (yapa) = P L 
Ă Domul 


Scara 
rakara 


Terasa (bhtni) 
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Trebuie să mai precizăm că un Templu hindus în stil Ka/inga compus dintr-o 
stupă şi un corp de construcții alăturate nu este doar o casă a lui Dumnezeu, ci are o 
structură care seamănă cu forma umană. 


Un templu hindus este o reconstrucție simbolică a universului şi a principiilor 
universale care fac ca totul din el să funcționeze. Templele reflectă filosofia hindusă şi 
opiniile sale diverse despre cosmos şi adevăruri. 

Asta face ca atunci când un devor intră în templu, el intră practic într-o mandala 
ŞI, prin urmare, participă la un câmp de putere. Progresul său prin pavilioane pentru a 
ajunge în zona sacră este, de asemenea, simbolic. Reprezintă fazele de progres în 
călătoria unui om spre divin. În conformitate cu această schemă, detaliile arhitecturale și 
sculpturale variază de la o fază la alta, conducându-l treptat la experienţa care îl așteaptă 
în timp ce va sta în fața zeităţii. Acest lucru este explicat în felul următor. 

Când ajunge la poarta principală, un închinător se apleacă mai întâi şi atinge 
pragul înainte de a-l traversa. Aceasta marchează trecerea de la calea lumii obișnuite la 
lumea lui Dumnezeu. Intrând pe poartă, el este întâmpinat de o serie de figuri sculptate 
pe pereţii exteriori, reprezentând preocupările exterioare şi diverse ale omului. 

Pe măsură ce înaintează în semiîntunericul predominant, închinătorul lasă 
deoparte distracţiile și începe să-și concentreze atenţia asupra sacrului. În sfârșit, 
sanctuarul, lipsit de orice ornament, şi cu intrarea sa simplu împodobită, îl conduce pe 
devot mai departe spre linişte, spre împlinire şi către prezenţa lui Dumnezeu. 


Garbhagruham 
| Akhanda Lingam - 
Pa an auna - Oopuram 
A Bali Pecrham Rhntatena 


i] sa. Antaratma Sthula Lingam 
| Bhadra Lingam ri 
E. | i 
e ES ERIE | aa 
NȚ —— Dwraja stambham 7 


i = . == Dwaja Lingam 
Bali În Mabamanda pam AlDiheaz cau auracăt Taltwatma 
i i = să i „Tivatrara | 


Mamiprura IM ala zar 
Smwaciizis hi hana 


Ajna Visuddha Anahata 


Zona capului zeului este prevăzută cu o cale circumambulatorie, pe care devotul 
merge în sensul acelor de ceasornic, ceea ce reprezintă, în gândirea hindusă şi budistă, o 
încercuire a universului în Sine (genomul străin din om). 
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LOCURILE ILUMINĂRII 

Există diferite învățături referitoare la locul în care este atinsă Iluminarea. Se 
deplasează de-a lungul axis mundi în funcţie de contextul în care este privit. În unele 
formulări, nirvana este atinsă la poalele Arborelui Bodhi şi la nivelul pământului; în 
altă parte, este descris ca fiind atins la vârful Muntelui Lumii, în Raiul Indrei și la vârful 
Lumii Dorinţelor; sau apare în Raiul Akanistha, la vârful Lumii Formei; sau din nou, în 
Raiul Nici Conștiinţei, nici al Non-Conștiinţei, la vârful Lumii fără formă. 


Aceşti patru locuri de eliberare, situate unul peste altul pe axa lumii, corespund 
cu patru puncte din stupa. Punctul central de la nivelul solului (A), punctul de origine 
pentru stabilirea și orientarea planului, localizează bodhimanda vizibilă pentru ochii 
oamenilor pe planul pământului; locul unde axa iese din cupola stupa (B), marcată de 
harmika, este bodhimanda de pe vârful muntelui; discul cel mai de sus al turnului (C) 
localizează Cerul Akanistha; iar bijuteria sau vaza de la vârful vârfului (D) localizează 
bhutakoti punctul în care Buddha îşi face ieșirea din cosmos şi intră în Vid. 


Vid 

Lumea fără formă D 
C 

Lumea formei 


Lumea dorinței 


Fiecare dintre aceste poziţii localizează un punct de tranziţie de la o lume la alta. 
Punctul central de la nivelul solului marchează locul în care lumea mondenă este lăsată 
şi începe ascensiunea verticală. Marmika marchează punctul de tranziție de la Lumea 
Dorinţei la Lumea Formei'”. Discul cel mai de sus al turlei este punctul de tranziţie de 
la Lumea Formei la Lumea fără Formă. Vârful turlei este punctul în care Lumea fără 
formă - şi cosmosul în întregime - este lăsată în urmă și este introdus tărâmul Vidului. 

Buddha (genomul viral) atinge nirvana printr-o ascensiune meditaţională a axei 
cosmice, ridicându-se la culmea existenţei, unde iese din univers într-un tărâm sau 
Libertate total neîngrădită (în afara celulei). Natura acestei ascensiuni la Iluminare, fiind 
inefabilă, poate fi transmisă doar celor iluminați prin analogie, adică prin intermediul 
unei imagini reflectate. Punctul în care axa stupa se întâlnește cu solul este doar o astfel 
de reflecţie; Este „urma” în lumea mondenă a locului suprem al Iluminării. Acest punct 


173 Acest lucru nu este în concordanță cu cosmologia, care specifică patru ceruri peste cel al lui 
Indra în Lumea dorinţei. Cu toate acestea, în toate tradiţiile, inclusiv în budism, vârful Muntelui este 
locul de tranziţie către tărâmurile extraterestre. 
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de mijloc al planului este o proiecţie verticală pe „câmpul” sau „solul” existenţei umane 
a Căii perpendiculare care duce la culmea lumii, unde Buddaşii scapă de cosmos şi sunt 
eliberaţi. Coincident cu bodhimanda de la Bodhgaya şi centrul planului universului 
omului, locusul Tronului Adamantin este cunoaşterea terestră a căii ascendente către 
Trezire. Cei neiluminaţi recunosc nirvana prin reflectarea sa în centrul lumii lor. 

Punctul din centrul planului stupei reflectă punctul cel mai înalt de iluminare 
situat la vârful Muntelui. La rândul său, aceasta este o reflectare a unui /ocus de 
realizare încă mai înalt în centrul Cerului Akanistha; care este încă o dată o imagine a 
locului final şi adevărat al Trezirii, cel mai înalt din cerurile Lumii fără formă. 

Fiecare dintre aceste puncte de tranziţie este situat la vârful unei lumi sau a unei 
sfere, care poate fi asemănată cu o cupolă. Stupa compune astfel nu una, ci mai multe 
cupole. Cupola vizibilă a garbha este închisă într-o serie de omologi invizibili, situate 
unul în celălalt în straturi concentrice, fiecare caracterizând un număr nedefinit de 
domuri reprezentând cerurile şi stările conștiinței meditaționale care alcătuiesc 
tărâmurile supraumane. Calea către Învelişul Budha duce în sus prin vârfurile lor 
succesive. A urca de la un plan al conștiinței la următorul înseamnă a trece prin vârful 
unei cupole, în punctul în care este străpunsă de axa sa. Evadarea lui Buddha din Lumea 
Dorinţelor la stâlpul său este o liberare care se repetă la niveluri din ce în ce mai înalte, 
în sus prin Cerurile Lumii Formei până la limita sa finală Akanistha şi de acolo prin 
Cerurile fără Formă până la vârful final a cosmosului total, Cerul Nici Conștiinţei, nici 
al Non-Conştiinţei. Acolo, la maximul zenit al manifestării, Buddha atinge cea mai 
înaltă trezire perfectă (anuttara-samiyak-sambodhi) şi trece la Vid (sunyata). 


FUNCŢIA STUPEI 

Există o legendă despre o văduvă pe nume Ma Jhyazima care i-ar fi cerut 
Regelui terenuri pentru a construi un altar pentru Buddha folosind câștigurile sale ca 
fermier de păsări. EI a fost de acord cu condiția să se limiteze la suprafaţa pe care ar 
putea-o acoperi pielea unui bivol. Atunci, femeia a tăiat în benzi pielea unui bivol şi a 
făcut o circumferință mare. Regele a fost nevoit să-și țină cuvântul, chiar dacă 
suprafaţa promisă a fost depăşită şi astfel stupa a fost construită. 

Această legendă ne amintește de peticul de placentă din mitologia dogonă, de 
trigramele "primului şi celui de al doilea cer” din filozofia taoistă, dar și despre învelișul 
virusului, simbolizat aici de fâșiile din pielea de bivol, care se realizează în Kali Yuga, 
înveliş despre care ştiinţa spune că poate fi realizat și de cel mai mic genom de virus 
care codifică doar două gene. Proteinele rezultate (fâşiile din pielea bivolului) pot 
realiza capsida, dar şi genomul virusului (o singură proteină este suficientă pentru 
asamblarea unei capside complete - Acheson, 2011). 


Deşi nu este scris în niciun text tibetan despre simbolismul stupei, stupa poate 
reprezenta cele cinci elemente purificate: 
— Baza pătrată reprezintă pământul 
— Cupola semisferică reprezintă apa 
— Turla conică reprezintă focul 
— Umbrela superioară de lotus şi semiluna reprezintă aerul 
— Soarele şi punctul de dizolvare reprezintă înțelepciunea. 


a. Stupa ca aducere aminte 


Ca şi pelerinajul la Mecca, stupa se adresează Sinelui, genomul străin din noi, 
aducându-i aminte că scopul lui este de a se clona şi a părăsi Sistemul nostru Solar. 
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În Mahaparinibanna Sutta, Buddha desemnează patru locuri care ar trebui 
vizitate de credincioşi după parinirvana sa, şi anume, locul nașterii sale, al atingerii 
Iluminării, al predicării primei sale predici şi al locului parinirvanei sale. El adaugă că 
ar trebui ridicată o stupă la fiecare dintre aceste locuri, astfel încât „inimile multora să 
fie liniştite şi bucuroase”. 

În conformitate cu această prescripţie, stupele au fost ridicate în India la 
Kapilavastu (locul nașterii), la Bodhgaya (Iluminareal), la Parcul Cerbilor de la Varanasi 
(unde s-a predicat prima predică) şi la Kusinagara (locul parinirvana). Numărul 
locurilor de pelerinaj al lui Buddhi a fost apoi mărit la opt prin adăugarea locaţiilor celor 
patru mari minuni, şi anume, Sravasti (locul „miracolelor gemene”), Samkasya (unde 
Buddha a coborât din Trayastrimsa Heaven), Vaisali (locul retragerii parileyyaka) şi 
Rajagrha (unde Buddha a supus elefantul nebun). În Tibet stupele sunt clasificate în opt 
tipuri distincte, fiecare asociat cu unul dintre aceste opt evenimente. 

Stupa ridicată pentru a marca locaţia unui eveniment în viaţa lui Buddha nu este 
o aducere aminte în sensul obişnuit al cuvântului. „Stupa memorială funcționează ca un 
adevărat simbol. Evenimentul este important în măsura în care oferă informaţii despre 
natura realității și, prin urmare, îl ajută pe călător să treacă de la acesta la țărmul mai 
îndepărtat. Un simbolism spaţial intră în conturile fiecăruia dintre cele opt evenimente. 
Am văzut că la naşterea sa viitorul Buddha este primit într-o rețea deţinută de zeitățile 
păzitoare ale celor patru direcții ale spaţiului. EI face şapte paşi, care sunt simbolici 
echivalenți cu o întoarcere prin cele şase direcții ale spațiului către punctul sursă 
progenitivă a universului. Povestea Iluminării este, de asemenea, plină de referințe 
spațiale: Bodhisattva (genomul viral) își ocupă locul în punctul central al cosmosului 
sub Arborele Bodhi (în ADN), axis mundi, şi în meditație urcă acea axă până când el 
străpunge polul de creastă al casei cosmice (celula). La cel de-al treilea Eveniment, 
predicarea primei predici din Parcul Cerbilor (din ADN) de la Varanasi, el pune în 
mişcare Roata Dharmei (clonarea), care, într-una din semnificațiile sale, este un model 
al desfăşurării spaţiale a lumilor. În cele din urmă, intrarea sa în parinirvana este o 
ascensiune a axei centrale a universului, recreaţia finală a dramei de eliberare 
prefigurată la Iluminare. 

Stupa comemorativă întruchipează componenta spaţială a mitului într-o formă 
tangibilă, geometrică. Acesta marchează Evenimentul, nu ca un episod care are loc în 
timpul istoric, ci mai degrabă ca unul care are loc în poziția axei centrale a cosmosului 
(instrucţiunile de clonare). În acest fel sunt identificate apariţia şi locul apariţiei: stupa 
poziţionează Evenimentul, îl localizează, îl fixează într-un punct din spațiu și, prin 
urmare, fixează mitul într-un Prezent punctual, atemporal. Exprimă o apariție temporală 
într-un mod spaţial, transformând un fenomen succesiv şi secvențial într-unul de 
instantaneitate atemporală. Prin „geometrizarea” evenimentului temporal este intimată 
calitatea sa eternă, în același mod în care prin abstractizarea tuturor elementelor spațiale 
din artele temporale sau „succesive”, cum ar fi muzica sau cântarea, adică prin 
convertirea spațiului în timp, o comunicare ce transmite calitatea fără spațiu a 
Infinitului. Aceasta înseamnă că stupa memorială funcționează ca un simbol, 
comunicând un anumit sentiment al Eternului care intră în fiecare episod din mitul lui 
Buddha. Într-un sens destul de literal, stupa stabilește momentul legendei lui Buddha. 

Privindu-le dintr-un punct de vedere complementar şi folosind o terminologie 
eliadeană, cele opt Evenimente sunt o irupţie a sacrului în profan. Naşterea, Iluminarea, 
prima predică și parinirvana sunt crize mitice, scene dintr-o dramă arhetipală şi 
atemporală adoptată pentru a dezvălui aspecte ale Adevărului. În aceste patru 
evenimente, Buddha străpunge obstrucţiile care împiedică trecerea către real. În mod 
similar, cele patru minuni, ca perturbări ale „normalului” şi dislocări ale „naturalului”, 
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sunt manifestări ale supranormalului și supranaturalului. Astfel, fiecare dintre locurile în 
care a avut loc unul dintre Evenimente localizează o hierofanie, un punct de fractură în 
barierele care separă lumile. Locul evenimentului este un spațiu sacru, ale cărui limite 
demonstrează sursa unei epifanii. Stupa, ca marcator de loc care definește acest spaţiu 
sacru, poziţionează un punct de hierofanie, localizează un loc de comunicare între lumi, 
un loc în care Buddha a dezvăluit o privire asupra tărâmului Realului (virusul). 


b. Stupa ca Budha 

Stupa ca simbol al locului de asamblare a clonei virusului este un simbol și al 
genomului viral întruchipat de Budha. 

Gândirea hindusă şi budistă presupune existenţa unei analogii stricte între 
macrocosmos şi microcosmos, adică între „lumea” constituită de ființa individuală pe de 
o parte şi de cosmosul total pe de altă parte. Tantrele descriu o cosmo-fiziologie extrem 
de complexă în care organele şi funcțiile corpului sunt echivalate cu omologii cosmici - 
direcțiile, planetele, constelaţiile, zeii și aşa mai departe. Zeii care locuiesc în ceruri 
rămân şi ei în cakrele corpului uman și stăpânesc asupra simțurilor; Mt. Meru este 
cuprins în interiorul corpului ca merudanda, axa coloanei vertebrale; centrul lumii se 
află în inimă, ca o peşteră în Munte; respiraţiile sunt Vânturile cosmice și direcţiile 
spațiului şi, în același mod în care lumea este țesută de Aer (vayu) omul este țesut de 
respiraţiile sale. 

Corpul cosmic realizat prin aceste mijloace meditaționale este Corpul lui 
Buddha, care este identificat cu cosmosul total. Este, de asemenea, corpul stupei, 
deoarece stupa este, de asemenea, identificat cu universul. În același timp, este corpul 
întregii lumi și Corpul lui Buddha, care este corpul Omului desăvârşit, Buddha ca tip 
universal sau normă a omului. 

Omologia stupei şi a corpului lui Buddha este exprimată printr-o identificare a 
părților lor respective. În tibetană, axa stupei este denumită „linia lui Brahma (ts'ans 
tig), care este echivalentul brahma-sutra sau brahmadanda, ambele fiind utilizate 
pentru a se referi la coloana vertebrală, care la rândul său este identificat cu Muntele 
Meru în textele tantrice, unde se învaţă că coloana vertebrală a lui Buddha era o singură 
coloană de os, fixă şi nemișcată, astfel încât nu putea să întoarcă capul, ci trebuie să-şi 
întoarcă tot corpul, „ca un elefant”. Baza de susținere a stupei este identificată cu 
picioarele şi coapsele sale, iar Kriyasamgraha o numeşte „platforma picioarelor 
(jangha-vedi)”. În Asia de Sud-Est, soclul este numit alternativ Tronul Adamantin 
(vajrasana) , identificându-l astfel cu Tronul lui Buddha. În Tibet, baza este picioarele 
lui Buddha, cupola este trunchiul său, iar harmika este capul său, şi, prin urmare, 
nepalezii vopsesc ochii pe cele patru părți ale harmika pentru a reprezenta ochii lui Adi 
Buddha. Ochii sunt, de asemenea, soarele şi luna, pe care tradiţia indiană le identifică cu 
ochii Marii Persoane (maha-purusa), care este simultan Prajapati şi Buddha. Turnul 
stupa care se ridică din harmika este coroana lui Buddha şi are numele semnificativ 
cudamani, un cuvânt care desemnează bijuteria strălucitoare purtată în vârful capului 
lui Buddha. Culmea stupei nepaleze se spune că este jyotis, flacăra care arde pe usnisa 
lui Buddha; în Tibet, un vârf în formă de jyotis încununează vârful turnului; iar 
finisajele stupelor thailandeze seamănă foarte mult cu flacăra arătată deasupra usniselor 
imaginilor Sukhotai, care este o adaptare a ketumalei sinhaleze. În Cambodgea, stupa 
este numită „corpul sacru”, iar părțile sale primesc nume precum „umărul” corpului 
sacru ", "încolăcirea naga" şi așa mai departe, care sunt numele părților corespunzătoare 
ale imaginii lui Buddha. 
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Stupa este Corpul lui Buddha. „Stupa este Buddha, iar Buddha este stupa”, 
spune un text Pali şi în mai multe locuri din alte părți se spune că stupa este aspectul 
exterior, forma Buddha (buddha-bimba): „ Corpul lui Buddha văzut din exterior este o 
stupă; văzut din interior este o prasada ". Lalita Vistara ne spune că Buddha este "caitya 
lumii”, şi când Buddha atinge Trezirea, zeii declară: „Profitul câştigat aici mai jos de 
zeii pământului a fost frumos şi mare. Acolo unde a umblat cea mai mare dintre ființe, 
acolo unde s-au luminat toate boabele de praf de pe pământ, cele trei mii de lumi s-au 
reunit pentru a forma un caitya, care este trupul său”. 

În multe regiuni din Asia de Sud-Est, termenii pentru „stupă” şi „Buddha” sunt 
aceiași, iar la Bangkok asimilarea imaginii lui Buddha şi stupa este atât de completă 
încât sihăstriile templelor sunt căptușite cu imagini ale lui Buddha ale căror socluri 
conțin urne funerare, la fel ca stupele din Thailanda. 


Identificarea stupei şi a corpului Buddha este transmisă în iconografie. În arta 
budistă, stupa şi imaginea lui Buddha sunt interschimbabile. Cele două simboluri sunt 
uneori juxtapuse pentru a-şi arăta echivalenţa, ca într-o friză de la Amaravati care arată 
un rând de imagini și stupa Buddha alternante; stupa este reprezentată primind închinare 
şi ofrande în chip de imagine; iar stupa înlocuieşte imaginea din arta aniconică timpurie. 
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Cea mai explicită expresie a identității stupei şi a lui Buddha este conținută în 
învăţăturile budismului Shingon, care postulează fără echivoc omologia fiinţei, Buddha, 
Dharma, cosmosul și stupa. Baza teoretică a acestor asimilări este doctrina celor şase 
Elemente, şi anume: Pământul, apa, focul, aerul, eterul (sau spaţiul) şi conştiinţa, 
componentele ireductibile ale tuturor existenţelor manifestate, atât formale, cât şi 
informale, fizice şi mentale. 

Primele cinci, din cele şase Elemente se corelează cu cinci forme: Pământul cu 
cubul, Apa cu sfera, Focul cu piramida, Aerul cu emisfera şi Eterul cu forma bijuteriei. 
Aşezate una peste cealaltă, acestea alcătuiesc „Stupa celor Cinci Cakra” (Jap. Gorinto), 
o stupă găsită în nenumărate locuri în Japonia. Conștiinţa elementului, care nu se 
încadrează în limitele formei, nu este reprezentată, dar din moment ce, conform 
doctrinei Shingon, forma (rupa) şi mintea (citta) sunt non-duale, cele cinci Elemente cu 
formă sunt inseparabile de a şasea , care este imanent în toate, și este prezent prin 
implicație în forma sfupei. Este obişnuit să se înscrie silabele seminţelor celor cinci 
Elemente, şi anume, a, va, ra, ha şi kha, pe feţele din faţă ale formelor corespunzătoare 
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ale stupei, în timp ce pe reversul său apare o singură silabă vam, care este silaba 
seminţei Conştiinţei, alungită pentru a trece prin fiecare dintre cele cinci părți ale stupei, 
astfel încât să indice interpătrunderea acesteia cu fiecare dintre ele. 


4—— Spațiu - Albastru - Forma de bijuterie 
Pmităbha (west) 


Aer - Negru - Semicerc 
Divyadundubhimegha- 


nirghoșşa (North) La / N / 
Ratnaketu (East) 


Apă - Alb - Cerc d 
Mahăvairocana (Centre) 4 
Pământ - Galben - Pătrat 
Samkusamitarăja (South) Li 
a b 


Fiinţa şi Buddha sunt non-duale (advaita, Jap. Fun:); stupa Elementelor este, de 
asemenea, omologă cu corpul uman. Cele cinci Elemente ale stupei sunt cele cinci 
cakre situate pe axa coloanei vertebrale. Cakra Pământului este situată în partea 
inferioară a corpului, inclusiv picioarele; cakra de apă se află în regiunea stomacului; 
cakra Focului este în piept; cakra Aer se află în regiunea feţei; iar cakra Elementului 
Eter se află la coroana capului. 

Conform tradiției Shingon, sutrele ezoterice au fost predicate nu de Sakyamuni 
în lumea oamenilor, ci de Corpul Dharma din Maha-vairocana (Dainichi) către 
Bodhisattva Vajrasattva (Jap. Kongosatta), care le-a sigilat într-o stupă de fier din India 
de Sud , unde au rămas până la sute de ani după parinirvana Sakyamuni, când au fost 
recuperaţi de stăpânul indian, Nagarjuna. Într-o viziune, înțeleptul a fost îndreptat de 
Buddha Vairocana către stupa care conţine doctrina. Prin efectuarea de ritualuri care 1- 
au fost dezvăluite în viziunea sa, Nagarjuna a făcut ca stupa să se deschidă, dezvăluind 
un interior strălucitor, minunat împodobit cu flori, bijuterii și baldachin, parfumat cu 
tămâie şi plin de sunetul scandării. După ce a pacificat zeitățile furioase care păzeau ușa, 
Nagarjuna a intrat în stupă și ușa s-a închis în spatele lui. Timp de multe zile a rămas în 
stupă memorând sutrele pe care le conţinea. După ce i-a adus în memorie, a ieşit din 
stupa, care s-a închis după el, şi a continuat să noteze sutrele pe care le memorase. 
Aceasta a fost prima transmisie a doctrinei ezoterice în lumea oamenilor. 

Stupa de fier este în acelaşi timp o entitate existentă, chiar dacă iluzorie, şi este 
în acelaşi timp Palatul Lumii Universale Dharma în care Vairocana locuiește etern ca 
Lumea Buddha a Lumii Naturii de Sine Dharma. 

Şcoala Shingon oferă mai multe interpretări ale simbolismului acestei legende. 
Potrivit uneia dintre aceste Vairocana personifică Buddha perfecționat, deoarece se află 
dincolo de toate condițiile limitative, iar Vajrasattva reprezintă Buddhahood în măsura 
în care este principiul condiționat şi mutabil şi, în ceea ce priveşte fiinţa neiluminată, 
este Iluminarea situată în mintea înnăscută dar nerealizată, aşa-numita Minte a 
Iluminatului (bodhicitta). Când Mahavairocana predică doctrina Vajrasattva îl transmite 
din starea sa de imuabilitate eternă către miezul cel mai interior al minţii fiecărei fiinţe, 
unde stă ascuns până când este descoperit de meditaţie. Stupa este chiar Trupul lui 
Vairocana şi întruchiparea Iluminării; şi întrucât iluminarea este înnăscut în mintea 
funţei, la fel este și stupa. Prin urmare, Subhakarasimha numeşte stupa de fier „Buddha- 
stupa din minte” şi explică faptul că cuvântul sanskrit caizya, sinonim cu stupa, este 
echivalent etimologic cu cizta, „minte”: caitya, sau stupa, este Mintea Buddha şi, prin 
asociere, Mintea Iluminatului (bodhicitta) înnăscută în mintea tuturor fiinţelor. Intrarea 
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lui Nagarjuna în stupa de fier este realizarea Minţii sale înnăscute a Luminilor; este 
revelația Buddha-ului său fundamental şi inerent, Natura. Uşa stupei reprezintă 
obstacolele ignoranței, iluziei și pasiunii care obstrucționează realizarea Buddhaităţii 
înnăscute a cuiva. 


c. Stupa ca Dharma 

Buddha a spus: „cine vede Dharma mă vede, cine mă vede, vede Dharma”. EI se 
descrie în termeni pe care îi foloseşte în altă parte cu referire la Dharma: el este 
„incognoscibil” (ananuvedya); invizibil atât pentru zei, cât şi pentru oameni; iar cei care 
îl văd sub orice formă sau se gândesc la el în cuvinte nu-l văd deloc. Buddha și Dharma 
pe care le propovăduieşte sunt două aspecte ale uneia și aceleiași realităţi. Un text Pali 
din Cambodgea, Dhamaakaya, asimilează Buddha și Dharma prin intermediul unui 
tabel care echivalează elemente din Dharma şi diferite părți ale corpului lui Buddha. 
„Urechea divină” a Dharmei corespunde urechii lui Buddha; bazele puterii 
supranormale (iddhipada) corespund picioarelor sale; Cele zece amintiri sunt cele zece 
degete ale sale şi aşa mai departe. O lucrare laoţiană, Saddavimala, echivalează în mod 
similar părțile corpului lui Buddha cu secţiuni din textele canonice şi cu litere ale 
alfabetului, care se corelează cu acele secțiuni. 

Textele sacre sunt întruchiparea verbală a Dharmei; stupa este întruchiparea sa 
arhitecturală. Stupa este echivalentul arhitectural al scripturilor. Asoka a construit 
84.000 de stupe în tot regatul său, câte unul pentru fiecare dintre cele 84.000 de secţiuni 
sau capitole ale Canonului Pali. Se spune că Asoka l-a întrebat pe călugărul 
Moeggaliputta Tissa care a fost întinderea Legii propovăduite de Buddha. Bhikkhu a 
răspuns că există 84.000 de secţiuni ale Dharmei, iar regele a spus: „Voi aduce un 
omagiu fiecăruia cu un vihara (care conţine o stupă)” şi a dat 84.000 de bucăţi de aur 
regilor din 84.000 de oraşe pentru construcție. Dharma este Buddha manifestat în 
Cuvântul său şi fiecare secțiune a Dharma este o porțiune a Corpului Buddha, adică a 
Corpului său Dharma (dharma-kaya); împreună, aceste secțiuni alcătuiesc o replică 
verbală a persoanei sale. „Cele 84.000 de secțiuni ale Legii sunt imaginea lui Buddha 
perfect realizat”. Cele 84.000 de stupa construite de Asoka formează împreună Corpul- 
Dharma total al lui Buddha. 

Corelaţia diviziunilor Legii cu un „număr egal de stupe este o continuare a 
precedentelor brahmanice. Se va aminti că cele 10.800 de cărămizi ale altarului vedic 
sunt 10.800 de pankti ai Rg Veda, iar 1.200 de silabe sunt cântate în fiecare din cele 360 
de pietre închise pentru a da un total de 432.000, numărul de silabe din Rig Veda. 
Altarul vedic este suma sunetelor silabice care alcătuiesc doctrina sacră, cuvântul 
revelat al lui Brahman. Deci în mod similar, prin construirea stupelor în tot regatul său, 
Asoka construia în zidărie marele corp al Dharmei totale. Construirea altarului vedic 
înseamnă construirea Corpului Prajapati, adică Corpul lui Brahman (brahma-kaya); 
construirea celor 84.000 de stupa înseamnă asamblarea Corpul Dharmei (dharma-kaya); 
şi este semnificativ în acest sens că textele pali folosesc cele două cuvinte, brahma- 
kaya şi dharma-kaya, ca sinonime. 

Fiecare dintre cei 84.000 de stupa este o porţiune a Legii; dar din nou, fiecare 
este totalitatea Legii, deoarece Dharma totală se reflectă în fiecare din părțile sale. 
Fiecare stupă este o întruchipare a Dharmei în întregime. Cadrul conceptual pentru 
ecuaţia părții şi a întregului este oferit de doctrina Dharma ca fiind solidă. Conform 
învățăturilor Vajrayana, Dharma este Legea sau Norma care produce în mintea celor 
care o aud o înţelegere a principiilor care guvernează toate lucrurile. Doctrinele enunțate 
în sutre sunt Dharma în acest sens, deoarece acționează pentru a produce o înţelegere a 
Adevărului subiacent al fenomenelor. 
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Un exemplu tipic al modului în care părțile stupei sunt asociate cu concepte 
doctrinare este dat în textul tibetan, Vaidurya gy s'el, şi prezentat în ilustrația însoţitoare. 


Cele patru laturi ale primului nivel al bazei reprezintă cele patru tipuri de 
Înţelegere (smrtyupasthana), cele ale corpului, senzaţiei, minţii și lucrurilor; cele patru 
laturi ale celui de-al doilea nivel sunt cele patru tipuri de Renunţare (prahana); al 
treilea nivel reprezintă cei patru factori ai puterii miraculoase (rddhi-pada); iar cele 
patru laturi şi centrul celui de-al patrulea nivel reprezintă cele cinci facultăți 
(pancendriya). Baza cupolei reprezintă cele cinci facultăţi ridicate la nivelul puterilor 
(panca-bala), în timp ce cupola în sine încorporează cei şapte membri ai Iluminării 
(bodhyanga); harmika indică Calea Nobilă Octopodă (astangamarga); catargul 
reprezintă cele zece tipuri de Cunoaştere (nana); cele treisprezece umbrele sunt cele 
treisprezece puteri ale lui Buddha (dasa-bala plus cele trei aplicații ale memoriei, 
Avenika smrtyupasthana); iar marea umbrelă de soare din vârful catargului este Marea 
Compasiune (maha-karuna) a lui Buddha faţă de toate fiinţele simțitoare. 

Luna și discul solar chiar în vârful structurii reprezintă gândul pur al iluminării 
(bodhicitta) şi respectiv cele patru tipuri de cunoaştere transcendentă (mahavyutpati); 
și în Sfârşit, punctul ornamental reprezintă facultățile supranormale (abhijna). Textul 
atribuie asocieri similare elementelor accesorii și decorative ale stupei. Stâlpii de 
piatră (stambha) reprezintă întregitatea de patru ori a lui Buddha (vaisaradya); scările 
sunt cele patru apărări ale lui Buddha (catvaryaraksyani); steagul  makara 
(makaradhvaja) care zboară din vârful catargului indică victoria asupra celor patru 
tipuri de forță demonică (mara); și aşa mai departe pentru flori ghirlande, şiruri de 
clopote și steaguri, umbrele de soare decorative și orice alt adjuvant al stupei. 

% 

În analiza sa despre o stupă din Sri Lanka, Govinda susține că numărul total de 
elemente de stupă şi categoriile lor doctrinare corespunzătoare, de la bază la cea de-a 
treisprezecea umbrelă, este de 60 [= 2x (3 x 3 x 3 + 3)] şi acestea sunt cele 60 de 
elemente ale dezvoltării spirituale. Govinda le raportează la cele 15 (= 5x3) ceruri (6 în 
kama-loka, 5 în rupa-loka şi 4 în arupa-loka) şi la cele 30 (= 5x (3 + 3), clase de fiinţe 
(10 în kama-loka, 16 în rupa-loka şi 4 în arupa-loka). El susţine, de asemenea, că 
Borobudur este prezentat conform schemei acestor aceiași paşi progresivi în 
ascensiunea spirituală Theravada. 

Luând în considerare aceste corespondențe, trebuie făcută o distincție între 
simbolurile anagogice, pe de o parte, şi semnele, care funcționează printr-o asociere de 
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idei, pe de altă parte, prima având un referent metafizic şi cea de-a doua un referent 
fizic, când părțile din stupa sunt corelate cu cele patru nobile adevăruri, lanțul de 
douăsprezece legături de origine dependentă, cele patru puteri etc., stupa este făcută să 
funcționeze ca un semn didactic sau mnemonic care servește pentru a reaminti 
privitorului aceste formulări doctrinare. În această calitate stupa este un semn. Dar, în 
măsura în care aceste formulări se referă la Dharma, care este în esenţă inefabilă, ele 
însele sunt simboluri metafizice şi, prin asocierea lor cu aceste formulări, părțile stupei 
capătă straturi metafizice de semnificaţie. Dharma este identificată cu Trupul lui 
Buddha; Corpul Dharma (dharma-kaya) este atât corpul doctrinei, cât şi Corpul suprem 
al lui Buddha. Prin urmare, identificarea părților, proporțiilor şi măsurilor stupei cu 
aspecte ale doctrinei o structurează în conformitate cu paradigmele metafizice. Corelaţia 
elementelor constitutive ale stupei cu codificările numerice ale Dharmei este un 
adevărat simbolism. 

Atribuirea conceptelor doctrinare şi a etapelor meditaţiei la elementele stupei 
este o spaţializare a doctrinei. Prin încorporarea lor în stupă, conceptelor şi practicilor li 
se conferă o dimensiune spaţială; ele sunt legate de direcțiile spaţiului, de un centru și 
de o axă verticală, calea ascensiunii. 

Se vede că stupa întruchipează Dharma în mai multe moduri: este identificată cu 
Roata Legii, care este expresia simbolică a modului în care Dharma funcționează ca 
Lege a cosmosului; întruchipează sunetul Dharmei; şi încorporează codificări doctrinare 
în aspectul şi măsurătorile sale. 


Altarul vedic 

Clonarea virusului este simbolic echivalentă altarului vedic, întregul proces fiind 
o purificare a componentelor virale scufundate în citoplasmă printre celelalte 
componente celulare. Fiecare componentă trebuind să imite sacrificiul primordial al 
virusului, prin dezmembrarea voită a sa, la intrarea în celulă. 

Agnicayana, ritul construirii Altarului Mare, durează un an, deoarece Prajapati 
este Anul. Repetat constant, reprezintă reconstrucția periodică a Prajapati, permițându-i 
să-şi continue munca de creație. Când începe construcția Altarului Mare, un cal, care 
este manifestarea lui Prajapati şi un simbol al Soarelui, este făcut să se apropie de loc şi 
să îngenuncheze pe primul strat de cărămizi. O frunză de lotus, care reprezintă Pământul 
ca fundaţie, Apele primordiale, locul naşterii Focului, este așezată acolo unde calul își 
aşează copita. Pe această frunză este așezată o farfurie de aur, simbolul Soarelui şi al 
nemuririi şi deasupra acesteia se află o statuetă a unui Om de Aur, pe spate și întoarsă 
spre est. Omul de Aur este Prajapati, persoana nemuritoare a sacrificiului. Omagiul fiind 
adus acestei figuri, cărămizile sunt construite deasupra ei și o broască ţestoasă vie, 
reprezentând seva vitală a lumii, un cap de om şi capetele a patru animale - cal, bou, 
berbec şi capră - sunt încorporate în cele cinci straturi ale altarului. Aceste cinci straturi 
sunt cele cinci anotimpuri şi cele cinci direcții. 

Construcţia Altarului Mare este o mimesis a construcției cosmosului (a clonării 
virusului): apa folosită pentru amestecarea argilei cărămizilor este Apa primară: argila 
este Pământul; pereții laterali ai altarului delimitează Spațiul de Mijloc şi aşa mai 
departe. Altarul este, de asemenea, cosmosul în aspectul său temporal, iar construirea 
straturilor sale este o reconstrucție a timpului. Pentru a folosi expresia lui Mus, altarul 
este „timpul materializat”. „Altarul de foc este Anul, nopțile sunt pietrele care îl 
înconjoară și sunt 360, deoarece există 360 de nopţi în an; zilele sunt cărămizi 
yajusmati, pentru că sunt 360; şi sunt 360 de zile în an”. Altarul este construit cu 10.800 
de cărămizi, câte una pentru fiecare oră a anului (ziua şi noaptea având fiecare 
cincisprezece ore). La clădirea zidului de închidere sunt recitate 15 x 80 silabe la 
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aşezarea fiecărei pietre şi, deoarece există 360 de pietre, există 1 5 x 80 x 360 = 432.000 
de silabe încorporate în altar, care nu este doar numărul total de silabe din Rg Veda, ci şi 
numărul de ani total într-un ciclu mondial manvantara. Acest număr se referă la rândul 
său la 25.920, numărul de ani în precesiunea echinocţiilor. În plus, cele 10.800 de 
cărămizi ale altarului corespund celor 10.800 de părți ale Rg Veda, adică , numărul de 
metri format din cinci elemente sau versuri octosilabice. 

Conform perspectivelor brahmanice, cosmogeneza este un sacrificiu (yajna), iar 
sacrificiul este Prajapati, care se împarte în cosmos. Prajapati, care este Atman şi 
Unitatea-Totalitate nemanifestată, dorind să se înmulțească, să devină multiplă, a 
"emanat” (visri, în care sri este „să curgă, să accelereze” şi vi - indică dispersia în toate 
direcțiile) de la el însuși Cuvântul (vac) şi de acolo Apele. Dorind să se reproducă, el a 
pătruns în ape şi a dezvoltat un ou, a cărui coajă a devenit Pământul. Au apărut zeii, 
demonii, oamenii, plantele etc. 

Executarea de către om a ritualului sacrificiului repetă Jertfa arhetipală şi 
primordială. Dezmembrarea lui Prajapati, care este producția universului, se reflectă 
invers în ritual ca într-o oglindă,. Sacrificiul este o inversare a procesului cosmo- 
generativ prin care varietatea provine din Unul. 

Corpul lui Prajapati, care fusese fragmentat şi dispersat de cosmogeneză, este 
reconstituit și rearticulat - vindecat - prin ritualul de sacrificiu al construirii altarului (al 
asamblării clonei virusului): „Acest Prajapati care s-a despărțit este acum acelaşi altar 
de foc construit anterior”. 

Fiinţa, care este o porțiune a corpului lui Prajapati, este, de asemenea, 
împrăștiată, dispersată, discontinuă și lipsită de coeziune. Creatura şi creația sunt 
ambele supuse timpului, iar timpul este distrugătorul; Anul este Moartea. Zilele şi 
nopțile sunt braţele Morţii care strâng omul. Sunt valurile care înghit totul. Partajat şi 
împărțit, fiinţa ia parte la pustiire, dezordine şi moarte. 

Ritul de construcție restabileşte unitatea pierdută a lui Prajapati și prin rit, 
sacrificiul este, de asemenea, întregit din nou. Prajapati, care a fost dezmembrat la 
început, este reasamblat (samskri) în altar. Prin construcția sa, sacrificatorul se identifică 
cu Prajapati. Sacrificatorul, altarul și Prajapati sunt identificate în ritualul de construcție. 

Când sacrificatorul construiește altarul, el se reînnoiește în unitate. Prin 
efectuarea sacrificiului este reintegrat. Refăcând cursul coborârii lui Prajapati în lume, 
el se întoarce de la multiplicitate la unitate. EI trece dincolo de spaţiu și timp, renaște şi 
atinge nemurirea. 

Prajapati (virusul) este Unitatea sau Fiinţa fragmentată în diversitatea și fluxul 
de manifestare. În esența sa, el este Purusa, Persoana, esenţa neschimbătoare, eternă şi 
indivizibilă a omului şi a cosmosului. Într-o versiune alternativă a mitului cosmogonic, 
Purusa este împrăştiată în manifestare. Purusa este sacrificată de zei (deva) la începutul 
lumii. Din corpul său dezmembrat provin animalele, elementele liturgice, castele, cerul 
şi pământul, zeii. Aceasta este tema mitologică care identifică universul manifestat cu 
corpul zeului, o temă care este recurentă în literatura vedică: părțile corporale ale 
Skambha, Brahma, Brahman-Purusa, şi Visnu sunt identificate cu componentele 
constitutive ale lumii. Un concept analog se găseşte printre Jainişti. Prajapati creează 
toate creaturile trăgându-le de la sine, demonii din abdomenul său, zeii din gura sa, 
apele din urechile sale şi animalele din „respirațiile” sale. Acest lucru duce înapoi la 
considerațiile tocmai examinate: Prajapati „creează” cele cinci animale de sacrificiu ale 
altarului vedic cu „respiraţiile” sale. Victimele sacrificiului, identificate cu direcțiile şi 
anotimpurile, sunt porțiuni disjuncte ale corpului lui Prajapati: bărbatul este Sinele lui 
Prajapati (Atman), calul este ochiul său, boul respirația lui, berbecul urechea, capra 
vocea lui. Încorporate în altar sunt reunite, la fel și divinitățile cu care sunt identificați. 
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Prin construirea altarului, sacrificatorul retrage extensia spaţială şi durata temporală în 
centrul fiinţei sale; şi microcosmic, el retrage „respiraţiile” care ies din simţuri înapoi la 
sursa dispersării lor, asamblând o clonă nouă de virus. Construirea altarului înseamnă 
reunirea părților împrăștiate din Prajapati. Este să readuci multiplicitatea în unitate; este 
să transformi finitudinea în totalitate şi mortalitatea în nemurire. A efectua ritul 
înseamnă a reveni în centru: extensia spațială este readusă în centrul geometric, buricul 
(nabhi) altarului; durata temporală este reconcentrată la visuvar, ziua centrală a 
ceremoniilor; iar elementele corporale și facultățile mentale ale persoanei care 
efectuează ritualul sunt retrase în centrul ființei sale, „centrul nemuritor”, care coincide 
cu centrul Prajapati. Aceste trei centre se unesc în rit, şi orice funcționează pentru unul 
operează pentru toți: riturile de construcţie efectuate în spaţiu sunt efectuate simultan în 
timp şi îşi exercită influența asupra puterilor cerești, asupra universului și asupra 
persoanei sacrificatorului. 

Se vede că Prajapati are mai multe aspecte: „la început” el este Unitatea 
primordială, principiul manifestării anterioare desfășurării acesteia; atunci el este 
universul spaţial și temporal, emis de dezmembrarea sa; şi în cele din urmă el este Cel 
care a fost recompus din părțile sale diferenţiate. Adică, el este mai întâi Spiritul 
nemanifestat, în Unicitatea sa concentrată; atunci el este puterea cosmogenetică a 
Duhului, răsărind pentru a forma lumile; şi, în sfârşit, el este acea putere, concentrată 
din nou şi revenită în sine. 


Fractalii și stupa de la Borobodur 

Fractalii sunt o nouă ramură a matematicii și artei. Deoarece majoritatea 
sistemelor fizice ale naturii și multe artefacte umane nu sunt forme geometrice regulate 
ale geometriei standard derivate din Euclid, geometria fractală oferă modalităţi aproape 
nelimitate de descriere, măsurare şi prezicere a unor fenomene naturale. 

Două dintre cele mai importante proprietăți ale fractalelor sunt auto- 
similitudinea și dimensiunea neîntreagă. Dacă ne uităm cu atenţie la o frunză de ferigă, 
observăm că fiecare frunză mică - o parte din cea mai mare - are aceeași formă ca 
întreaga frunză de ferigă. Putem spune că fiecare frunză mică de ferigă este o hologramă 
a frunzei mari. La fel este şi cu fractalii: îi putem mări de multe ori şi după fiecare pas 
vom vedea aceeași formă, care este caracteristică fractalului respectiv. În templul 
hindus, potenţialul divin devine vizibil manifest şi, prin urmare, abordabil de către om. 
Manualele de construcție a templelor din lumea antică Brihatsambhita şi Sihapatxaveda 
oferă soluţia ca un templu să acţioneze ca microcosmos al cosmosului. 

Deşi Borobodur nu este un templu hindus, construcția şi tehnologia sunt cu 
siguranță inspirate, cel puţin, din arhitectura templului hindus. Arhitectura templului 
hindus este vastă și necesită o înţelegere nu numai a filosofiei hinduse, ci şi a naturii 
practicilor religioase, a ritualurilor şi a închinării la temple în hinduism, combinând 
subiecte de filozofie, cosmologie, psihologie, matematică, geometrie şi o înţelegere 
aprofundată a aspectelor sociale şi viaţa culturală a oamenilor și a vremurilor. 

Arhitectura, descrisă ca gândire în spatele formei, este cel mai potrivit vehicul, 
pentru mesajele adresate minţii umane. Această relaţie specială formată între structură şi 
mintea umană, fundamentează experiența prin simbolism. Prin urmare, baza de 
conectare poate fi dezvoltată prin utilizarea simbolismului, care atinge intelectul în mai 
multe moduri. 

Geometria fractală amestecă arta cu matematica pentru a demonstra că ecuațiile 
sunt mai mult decât o simplă colecție de numere. Ceea ce face fractalii și mai interesanți 
este că sunt cele mai bune descrieri matematice existente ale multor forme naturale, cum 
ar fi țărmurile, munţii sau părți ale organismelor vii. 
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Borobodur a fost construit între anii 1600 -1700. Baza sa este de 123 mx 123 m. 
Suprastructura sa are 3 niveluri ca un raport cap, corp, picioare de 9,6,4. Crearea unei 
asemenea baze mari pentru a fi foarte solidă, nu a fost aplicată pentru turnul Pisa. 
Interesant că un inginer civil de astăzi ar folosi pentru acest turn tot o bază de 123m x 
123m. şi va avea nevoie de un telemetru laser pentru a o adapta la curbura pământului. 

Imaginea Borobodurului este a unei flori de lotus care era strâns legată de 
imaginea lui Buddha. Această floare simbolizează modestia, simplitatea şi compasiunea. 
Imaginea florii de lotus a Templului Borobudur poate fi capturată folosind perspectiva 
ochiului de pasăre. Cercul de la Arupadhatu cu stupele sale simbolizează fructul florii de 
lotus. 


O fotografie aeriană a Borobodurului arată o formă geometrică simplificată a 
fructului florii de lotus. Imaginile Templului Borobudur ca o floare de lotus cu frunze, 
fruct şi vene de frunze amintesc ideea care interpretează Templul Borobudur şi peisajul 
său ca o floare de lotus pe lac. Această imagine confirmă posibilitatea ca Templul 
Borobudur să fi fost construit în mijlocul unui mediu acvatic (sinonim cu citoplasma). 
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Cap. 17. VIRUSES AND THE EVOLUTION OF LIVE (Virușii şi 


evoluția vieții) 


Aşa se cheamă cartea virusologului Luis P. Villarreal de la care a pornit nevoia 


mea de a argumenta, cu exemple din mituri şi cărți sacre ale omenirii, veridicitatea ideii 


sale. 


Iată câteva lucruri care au dus la elaborarea teoriei care susține că ”virușii au 


creat omul”: 


Viruşii întruchipează mecanismele genetice şi de replicare de bază ale vieţii. 

unii viruși morţi se pot readuce singuri la viață şi, de asemenea, pentru că unii 
viruşi se pot dezvolta în celule gazdă altfel moarte, cum ar fi celulele care nu au 
nucleu (saci activi din punct de vedere metabolic). 

Virusul mort poate produce virus. Virușii sunt singurele entități biologice 
cunoscute care au această capacitate de a-şi anima morții, un fel de fenotip 
"phoenix". Nici distrugerea parțială a metabolismului celular și nici potențialul 
său de viaţă nu trebuie să excludă potențialul de "viaţă" al unui virus. 

Viaţa în sine are un caracter emergent, complex şi cooperant, dar este făcută din 
aceleaşi blocuri fundamentale care formează un virus. 

Majoritatea virusurilor cunoscute sunt, de fapt, persistente şi inaparente, nu 
patogene (toxice). 

Virusurile creează gene unice în număr foarte mare. 

viruşii influențează rezultatele vieţii, determinând adesea ce organisme vor 
supravieţui. 

virusurile în sine evoluează şi ele însele. 

Virusurile reprezintă echivalentul radiaţiei cosmice de fond cu microunde; este 
rămăşița încă fierbinte a big bang-ului biologic al creaţiei care continuă să 
contribuie la evoluţia procariotelor, care constituie imensa gaură neagră a 
biodiversității planetei noastre. 

Viruşii sunt un ingredient inerent şi esenţial în rețeaua vieții. 

viruşii au caracteristicile vieţii, pot fi ucişi, pot dispărea şi respectă regulile 
biologiei evoluționiste şi ale selecției darwiniste. 

Virusurile sunt forme de viaţă străvechi, numărul lor este imens, iar rolul lor în 
structura vieții este fundamental şi nesfârşit. Ele reprezintă vârful de lance al 
evoluţiei tuturor entităţilor vii şi nu trebuie să mai fie lăsate în afara arborelui 
vieţii. 

un virus poate fi un element genetic silențios asociat gazdei (precum societăţile 
EDER ZII ŞI, ca urmare, istoria evolutivă a virusului şi a gazdei ar putea 
fi extrem de împletită. Toate genomurile gazdelor, de la bacterii la om, au fost 
puternic afectate de activitatea de colonizare virală. 

Există viruşi defecţi a căror replicare este condiționată de un alt virus, iar o 
specie de virus este în principal o linie genetică înrudită. 

Virusul are capacitatea de a persista în afara unei celule în mediul înconjurător. 
asamblarea nucleară sau citoplasmatică se menţin, în general, pe parcursul 
evoluţiei virusului. 

Majoritatea virusurilor codifică între 10 şi 20 de gene şi au genomuri care 
variază între 5 şi 25 de mii de nucleotide. 

speciile virale depăşesc cu mult numărul de specii gazdă. Viruşii ssARN sunt 
cei mai diverşi ca specie. 

diferitele gazde oferă habitate specifice care favorizează sau permit doar 
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anumitor tipuri de virus să reușească. 
viruşii sunt pur şi simplu paraziți genetici moleculari și, ca atare, sunt capabili să 
paraziteze orice sistem de replicare, inclusiv alţi viruşi, precum şi sisteme 


a 


La sfârşitul perioadei apariției algelor (perioadă care a durat peste un miliard de 
ani), din motive care rămân necunoscute, sistemele vii par să fi dobândit o 
metodă de creativitate evolutivă care a dus la explozia cambriană şi la o explozie 
de specii noi. Înainte de perioada cambriană, nu existau prădători pentru aceste 
animale timpurii. 


Virusurile cu genom ARN reprezintă singurele entități actuale care utilizează 
ARN în scopul stocării informațiilor genetice. 

opinia cea mai susținută este aceea că cele mai multe linii virale sunt vechi, îşi 
au originea independent de sistemele de replicare ale gazdei şi că au existat mai 
multe origini virale independente. 

Adaptabilitatea foarte mare a unui ARN sau a unui retrovirus depinde de o rată 
de eroare ridicată. 


Nici o analiză nu pare să susțină ideea că persistenţa virală are o relaţie de tip 
prădător cu gazda sa. Relația mai tipică este aceea că o cantitate scăzută de 
producţie de virus este tot ce poate fi necesar pentru a se transmite fie la o gazdă 
nouă, fie la o gazdă progenitoare. 

Este posibil ca virusul să colonizeze pur şi simplu celule specifice în număr mic 
pentru a persista pentru perioade lungi de timp şi ca virusul descendent omogen 
rezultat să reprezinte un număr relativ mic de runde de replicare din aceste 
numere mici de genomuri colonizatoare. 

relația virus-gazdă necesită ca virusul persistent să fi dezvoltat un proces de 
transmitere care este strâns legat de biologia gazdei. Astfel, infecțiile virale 
persistente tind să se transmită de la o gazdă bătrână la una tânără, în timpul 
sexului şi al naşterii sau printr-un alt proces inerent strategiei de viaţă a gazdei 
(cum ar fi virusul transmis prin lapte în cazul mamiferelor). 

Prevenirea eliminării virusului necesită mecanisme care să contracareze 
sistemele de imunitate ale gazdei, precum şi, uneori, implicarea unor mecanisme 
care suprimă concurenţa altor paraziți genetici. 

majoritatea bolilor virale acute vor proveni și se vor adapta dintr-o stare 
persistentă. 

percepția noastră despre viruşi ca fiind pur şi simplu inamicul vieții este 
simplistă şi greşită. 

la om, infecțiile respiratorii reprezintă cel mai frecvent tip de infecții virale 
moderne (exerciţiile de respiraţie fac parte din practicarea oricărei căi spirituale). 
O linie virală străveche care leagă vertebratele acvatice de cele terestre este 
reprezentată de retrovirusuri. 

fiecare linie de mamifere este asociată cu versiunea sa specifică de ERV-uri şi cu 
LINES asociate ERV-urilor (derivați de retropozoni poli-A din aceeaşi familie de 
ERV-uri). 

populaţiile mari sunt mult mai capabile să susțină agenţi virali acutizați, în timp 
ce agenții virali persistenţi pot fi susținuți în populațiile gazdă neagregante. 
Multe mamifere prezintă, de asemenea, o anumită legătură între dezvoltarea 
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glandei mamare și producţia de retrovirusuri. 

Linia umană (primate) şi cea a rozătoarelor au deviat de la o linie bazală care 
includea liliecii, carnivorele şi calul modern. 

țesutul placentar şi reproducător (în special trofectodermul) al tuturor acestor 
mamifere este, de asemenea, asociat cu un nivel ridicat de expresie a ARN-ului, 
a produselor genice și a particulelor diferitelor retrovirusuri endogene. 

relația persistentă virus-gazdă este cea care asigură cel mai adesea stabilitatea 
evolutivă pe termen lung. 

Faptul că şerpii adăpostesc 16 tipuri cunoscute de paramixovirusuri susține ideea 
că această relaţie şarpe-virus poate fi fundamentală și ancestrală faţă de relația 
mamiferelor cu aceeași familie de virusuri. Şerpii sprijină replicarea altor 
virusuri ARN. Este probabil ca aceste virusuri de reptile să reprezinte versiunea 
ancestrală a acestor virusuri de mamifere. Pare cel mai probabil ca un strămoş 
acvatic asemănător WDSV să fi fost progenitorul tuturor acestor virusuri 
reptiliene. Cu toate acestea, este foarte interesant faptul că aceeaşi familie de 
retrovirusuri autonome prezintă, de asemenea, o omologie semnificativă cu 
HERV-urile umane. 

virusurile aviare, cât şi cele de mamifere manifestă o preferință pentru țesutul 
respirator şi excretor (rinichi). 

În prezent, putem explica aproape toate exemplele de epidemii virale recente la 
om (şi la animale domestice) ca fiind adaptarea unui virus care a fost şi este un 
virus persistent stabil la o altă specie. Transmiterea acestor agenţi la noi specii 
pare să fie un proces continuu şi fără sfârşit. Chiar şi în cadrul aceleiași specii, în 
cazul în care două populații se izolează bine, acestea pot dobândi și adesea 
dobândesc agenți virali persistenţi distincţi care vor prezenta o oportunitate de a 
iniția infecții virale acute dacă aceste populații izolate se reconectează. 

infecțiile virale acute, în special cele umane, provin din infecţii persistente. 
genele virale au evoluat în cea mai mare parte pentru a funcționa într-un mod 
acut, adică pentru a produce mai mulți viruși şi nu pentru a atenua replicarea 
virusului pentru a persista. Persistența nu este o funcție "accesorie". Este o 
strategie de viaţă virală de bază. 

Speciile înrudite par să prezinte aproape întotdeauna cel mai mare risc de schimb 


de virusuri, deoarece habitatul gazdei va fi aproape de ceea ce are nevoie virusul 
săritor ( ). 


creşterea excesivă a oricărei populații de gazde pare să crească probabilitatea de 
a dobândi agenţi virali acutizați. Populaţia umană actuală şi distribuția acesteia 
în întreaga lume, cu o densitate şi o rată de migraţie ridicate, este probabil să 


permită o rată ridicată de contact interspecii şi de adaptare a agenților virali acuți 
ndemnul din Geneză: mergeţi și înmulţiţi-vă) 


în diferite ordine de organisme, există un model caracteristic de găzduire a unui 
anumit tip de infecţie persistentă. 

Cele mai mari şi mai distincte diferențe dintre genomul uman şi cel al 
cimpanzeilor se regăsesc în cromozomii Y corespunzători. Cu toate acestea, 
cromozomul Y uman recent secvenţiat arată că acesta codifică un număr 
surprinzător de mic de gene (aproximativ 70 de ORF-uri posibile, dar poate 20 
de proteine autentice), iar jumătate dintre acestea sunt asociate cu retroposoni. 
Prin urmare, trebuie să fi avut loc un eveniment major care a dus la colonizarea 
ERV la om. 


abstractizarea şi lateralizarea creierului sunt legate de o boală exclusiv umană, 


221 


schizofrenia (care pare absentă la alte primate). Unii consideră că schizofrenia şi 
psihoza sunt asociate cu creierele care sunt mai aproape de simetrie şi, prin 
urmare, asociate cu lateralizarea. Schizofrenia reduce puternic comportamentul 
de ataşament (despre șamani s-a spus că au comportament de schizofrenici ). 
Studiile de imagistică cerebrală indică faptul că această învăţare a ataşamentului 
afectează aceeaşi regiune a creierului ca şi cea afectată de dependenţa de 
droguri. 

genomul uman a fost colonizat, în perioada evolutivă recentă, de diverşi agenți 
virali. 

virusurile pot coloniza şi manipula în mod clar comportamentul sexual complex 
al gazdei lor, uneori prin controlul hormonal al țesutului nervos al gazdei ( 
pei IE 

Deoarece virusurile persistente pot fi foarte dependente de comportamente 
sexuale specifice ale gazdei lor, există o legătură inerentă între supraviețuirea 
virusului și comportamentul sexual al gazdei. Persistenţa este adesea obținută și 
menținută prin suprapunerea modulelor de dependenţă. Retrovirusurile se 
remarcă în special ca fiind singura familie virală care codifică pentru un număr 
foarte mare de molecule receptoare. Prin urmare, pare plauzibil că un virus 
străvechi ar fi putut, de asemenea, să afecteze evoluţia comportamentului uman 


prin suprapunerea unor elemente comportamentale de dependență care 
răspundeau la stimuli specifici de mediu (EREI EERUITE). 


Viruşii, în competiția lor cu ei înșiși, furnizează o presiune selectivă care 
diferențiază liniile de gazde şi pot face ca populaţiile de gazde anterior 
compatibile să devină incompatibile. Aceştia pot adăuga noi straturi de 
complexitate și identitate genetică gazdei lor în evenimente episodice prin 
persistenţă şi colonizare genomică. Acest proces pare să fie cumulativ, având ca 
rezultat o complexitate tot mai mare a gazdei. 

Măsurătorile indică faptul că oceanele au în total aproximativ 10“ virioni sau 
particule de fagi. Putem estima că majoritatea acestor virioni vor avea un 
diametru de aproximativ 100 nm. Dacă ar fi aşezate cap la cap, aceste virusuri s- 
ar întinde pe diametrul universului observabil (aproximativ 10% metri)! În plus, 
marea majoritate a acestui virus se reînnoieşte în fiecare zi. 
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